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प्रकाशक 
जीतमल लणिया, मन्ती 
आस्ता-साहित्य-मडल, अजमेर 





हिन्दी-प्रेमियों से अनुरोध 

इस सस्ता-मंडल की पुस्तकों का विषय 
उनको प्र्ठ संख्या और मूल्य जरा विचार 
कीजिए। कितनी उत्तम और साथही कितनी 
सस्ती है! मडल से निकर्ली हुई पुस्तको के 
नाम तथा स्थाई ग्राहकू होने के नियम, 
पुस्तक के अत में दिये हुए है, उन्हे एक 
बार आप अवश्य पढ़ लीजिए । 


सील 


। 


(3 आहक नम्बर--- 





€? यदि आप इस म्रण्टल के आहक है तों अपना मंबर यहा ल्खि 
' इखिये, ताकि आपको याद रहे । पत्र देते समय यह नबर जरूर लिखा करे । 


खव॒क 
जीतमल लूणिया 
सस्ता-साहित्य प्रेस, अजमेर 


ग्रकाशक का वक्तधब्य 


| 
ब्झिक्धल *+ रह - 
9 


गुजरात विद्यापीठ के आचाय काका कालेलकर की लेखनी में 
कुछ ऐसी विलक्षण प्रसन्नता है कि वह गहन से गहन विषयो को 
भी सरल और मनोरंजक बनाकर हमारे सामने रख देती है | 
काका साहेब द्वारा लिखित जीवन साहित्य के प्रथम भाग का 
पाठको ने जिस श्रेस के साथ स्वागत किया है, उसके लिए हम उसके 
कतज्ञ है। और इसीलिए जीवन साहित्य'ं का यह दूसरा साय 
उनकी सेवा में समर्पित करते हुए हमे ह५ष हो रहा है ।इसमे शिक्षा, 
तत्त्वज्ञान, ओर राजनीति पर काका साहब के मौलिक एवं श्रोढ़ 
लेख पढकर पाठक और भी भश्रसन्न होगे। श्रीमान्‌ वायू राजेन्द्र- 
प्रमाद जी ने इस पुस्तक के प्रथम भाग की भूमिका मे लिखा है 
'हमारी सभ्यता, संस्कृति और आचारो पर उन्होने नयी रोशनी 
डाली है!। अत' यह पुस्तक आचीनता का अनुगमन 
करने वाले पुराण-प्रिय लोगो, एवं सुवारक होने का अभिमान 
करने वाले नवीन रोशनी के युवकों के लिए भी एकसी लाभ 
डायक है| हमे आशा है जीवन सादित्य' के इस छ्वितीय भाग को 
भी हिन्दी भाषी जनता उसी तरह अपनावेगी । 
अकादएन, 


हक 
छामद का ब्यार 
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शारदा का उद्बोधन 


कल्प एड कल न 


हा ठीक ठीक नही जानते कि किर्स नवमी के दिन सुरो ने 

शारदा का उद्वोधन किया । पर अवश्य ही वह 
बड़ा ही शुभ, सुभग और कल्याणकारी मुहूर्त होगा । समृद्धिदायिनी 
वषों के बाद जो शान्ति, जो निरमेलता, जो प्रसन्नता दृष्टियोचर 
होती है, उसीमे देवो को शारदा का दशेन हुआ । प्ृथ्च्री ने अभी 
नील रंग को छोड़ नहीं दिया है। परिपक्व धान्य सुवर्ण-बर्ण को 
धारण करने लगा है। ऐसे ही समय पर देवो ने शारदा का ध्यान 
किया ) सजजनो के हृदय के समान खच्छ जल में विहार करने 
वाले कमल, और आकाश में अनन्त काव्य के फव्वारे छोड़ने वाला 
चंद्र जब एक दूसरे का ध्यान कर रहे थे, तभी देवो ने शारदा का 
आधवाहन किया था। शारदा आई, ओर पथिवी के वदन-कमल पर 
हास्य नाचने लगा | शारदा के आते ही वन-श्री का गौरव बढ़ा । 
शारदा के आते ही घर-घर समृद्धि फैली | शारदा के आते ही 


जीवन-साहित्य १० 


वीणा का भणत्कार शुरू हुआ, और संगीत का नृत्य भी ठौर ठौर 
आरम्भ हुआ | 

शारदा का स्वरूप केसा है ? बाला ? भुग्धा ? प्रीद्दा ? था 
घुरूधी ९ शारदा मंजुल-हासिनी वाला नहीं, मनोमोहिनी मुग्धा 
नही, विलास-चनुरा प्रौद्ा भी नहीं | वह नित्य-यौचना पर स्तन्य- 
दायिनी माता है। वह हमारे साथ खेलती है, हंसती है; पर वह 
हमारी सखी नही, माता है । हम उसके साथ वालोचित क्रीडा कर 
सकते हैं, पर हमे यह न भूलना चाहिए कि हम माता के सम्मुख 
खड़े हैं। माता अथात्त्‌ पवित्रता, वत्सलता, कारुण्य और विश्रव्यता। 
माता अर्थात्‌ अम्ृतनिधान । 'न सातु* पर दैवतम्‌ ।” यह वचन 
किसी उपदेशश्रिय स्मृतिकार का नही है| यह तो किसी मातु:पुत्र 
धन्य बालक की अमृतवाणी है। 

सृष्टि के ऐक्य को अनुभव करने वाले हम आयेसंतान एक 
शब्द मे कई अर्थों को देखते हैं | शारदा का अर्थ है सरोवर में 
खिलने वाछे कमलो की शोभा । शारदा है अश्विनी-पूर्णिमा, और 
दीपावली की शोभा । शारदा है. यौवन-सहज-ब्रीडा । शारदा है 
ऋषि-लक्ष्मी । शारदा है साहित्य-सरिता । शारदा है त्रह्म-विद्या, 
विच्छक्ति । शारदा है विश्व-समाधि । यह हमारी माता, हम उसके 
चालक । केसी धन्यता ! कैसी स्पृहृणीय पद्वी! कितना वड़ा अधि- 
कार ! और साथ ही कितनी बड़ी दीक्षा ! 

जिन लोगो को शारदा के स्तन्य का स्पशे हुआ है वे, अपवित्र 
वाणी का उच्चार नही करेंगे, निबेलता के वचन नहीं उच्चारेगे, 
हू षोदूगार नही निकालेगे,|पाप को नहीं सजावेगे, पौरुष का हनन 
नही करेगे और न मुग्धजनों को ठगेगे । 


१ शारदा का उद्दोघ॒न 


शारदा के मंदिर मे सर्वोच्च कला हो, कला के नाम विलसती 
विलसिता नही ! शारदा के भवन मे प्रेम का वायुमए्डल हो, 
सौंदर्य का मोहन नही । शारदा के उपबन मे प्राण का स्फुरण हो, 
पनिराशा का नि'श्वास नही । शारदा की लता-कुंजो में विश्वप्रम 
का संगीत हो, परस्पर अनुनय का कल-कूजित नही । शारदा के 
बिहार में खतन्त्रता की धीरोदात्त गति हो, उद्दे शहीन और स्खल- 
सशील पदु-क्रम नही । शारदा के पीठ से न्द्मरस का अबाह हो, 
विषयरस का उन्माद नहीं। 

माता शारदा | हमे ऐसा आशीवाद दे, कि जिससे तेरा अखंड 
स्मरण हमे बना रहे | हम अधिकारी हो जायेँ तब तेरा दर्शन भी 
हो । जब कभी हमारा ध्यान अविचल हो, और हमारी भक्ति 
'काग्र ओर उत्कट हो, तब हमे तेरी दीक्षा देना । और तेरी सेवा 
के पूरी तरह योग्य बन जाने पर, हमे एक मात्र तेरी सेवा की ही 
थुन रहे यही भिक्षा देना | तुमे कोटिश. प्रणाम है । 


या देवी संब भूतेषु श्रद्धार्पेण सेल्थिता 
नमस्तस्ये नमस्तस्थे, नमरतस्ये नमों नमः 


3» 

( पक अवचन ) 
"८, कार हमारा सर्व-श्रेष्ट मन्त्र है। उसका दर्शन और श्रवण 
3? दोनो गम्भीर और आल्हादजनक हैं। इस प्रणव का 
रहस्य-उद्घाटन करने के लिए ऋषिओ ने एक पूरी उपनिषद्‌ लिख डाली 
पर फिर भी उसका पूर्ण रहस्य नही खुला। इस 3“ का कया अर्थ है ९ 
३० के सानी है सनातन हाँ” | सशय, अश्रद्धा, नास्तिकता आदि 
सब को एक स्मित से दूर करने की शक्ति इस प्रसन्न हाँ” मे भरी 
हुई है। 3० कहता है त्रह्म है; यह संसार है, भूत, भविध्य, वर्तमान, 
सभी है । उनका पारस्परिक सम्बन्ध जैसा चाहे, आप जोड़ दे--- 
करुपना कर लें-वह्‌ सच्र कुछ है । इसलिए सब एक ही है, कुछ न 
हो सो नहीं । जहाँ 3० है, वहाँ असत्य के लिए स्थान ही नही । 
यही सत्य-नासयण है । यही हमारा प्रिय संता है। इसके 
नजदीक रहकर हम सब सुखी है | जीवन-यात्रा में कितने ही मार्ग 
हमे ललचाते है, पद-पद पर शंका होती है। हम समझ नहीं पाते 
कि सर्वोच्च आदश कोनसा है। ज्षण-क्षण पर घर्म-संकट उपस्थित 
“होते है। पर आप इस प्रिय सखा $ अथवा शुद्ध सत्य का पाणि-महख 
करके चलिएगा। फिर आपको कही भय न होगा । समाज-सेवा 
करनी है ? ठीक है कीजिएगा । पर सत्य का हाथ छोड़कर नही। 
दान परोपकार करना चाहते हैं ? अवश्य, पर सत्य के प्रति वफादार 
जरूर बने रहेए। शास्त्रों की रचना करना है. १ शौक से, पर 
जरा संभलकर, जहाँ तक सत्य ले जाय-चही तक । और सब का साथ 
करने से भय हो सकता है। पर जिस प्रकार वालक के लिए उसकी 


4३ एक प्रवचन 


ढ? 
माता परम आप्त एवं परम कल्यांणकारिणी होती, है, उसी प्रकार सत्य 
मनुष्य के लिए है। शेष सब दातें वाह्य हैं ।-या तो उन्हे प्राप्त करना 
पड़ता है या उन्हे विकसित करना पड़ता है। पर सत्य तो हमारे जितना 
ही, बल्कि हम से भी अधिक पुराना है। बधू सुसराल के सभी मनुष्यों 
की श्रद्धा पू्वंक सेवा करती है | पर अपनी निछा तो वह पति को 
ही अर्पण कर देती है ।-उसी प्रकार, जिस क्षेत्र मे चाहे आप काम 
कीजिए, कोई भो जिम्मेदारी का काम या साधना शुरू कीजिए, पर 
अपने इस प्रिय सनातन साथी को कभी न भूलिए । इसका साथ 
कभी न छोड़िए | इसी के पीछे संसार भी है | यही ईश्वर भी है। 
अपनी दृष्टि को अन्तमुंख करने पर आप देखेगे कि आत्मा भी 
इससे भिन्न नही है। सत्य के मानी केवल व्यावहारिक प्रमाणिकता 
ही नही है । सत्य के मौनी केवल यथार्थ कथन नही । सत्य तो 
शुरू से ही हमारे साथ है । ज्यो-ज्यो हम उन्नति करते जाते हैं, 
सयो त्यो हमे उसका सूक्ष्मतर दशन होता जाता है । वास्तव में 
ऐसा एक भी आाणी न होगा जिसे सूक्ष्म नही तो स्थूल सत्य के भी 
दशन न हुए हो। इसीलिए सबको आशा है,-ओर ज़िम्मेदारी है । 
सत्य का दशन ही जीवन का सार- है । शेपे'सब नि सार ही खम- 
इमेए । अपने उस हृदयेश्वर को हमे धोखा नहीं देना चाहिए,। वह 
हमे कभी धोखा नही देगा। वह कल्याणकारी है। यह|उसकी एक सुंद- 
रता है, सिफारिश नही। उसकी सिफारिश तो यही है कि वह सत्य 
है। उससे उत्पन्न होने वाली अत्येक ्व्ब॒ति का अन्तिम फल सत्य 
: ही है, इसका अनुभव मिलने पर $% ही हमारा महाकाव्य हो 
जाता है। उसकी रटन ही मे हमारा अखण्ड समाधान है| 
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सार में अनादि काल से सत्यान्वेशण का काम चला 

आया है। यह तो मनुष्य ने जान लिया कि सत्य 
यही परम धम्म है । परन्तु सत्य क्या है, यह अभी उतना प्रकट 
नहीं हुआ और इसी से संसार का व्यवहार साशइ ओर भयावह 
बन गया है। ईश्वर का खरूप केसा है, हजार दो हजार व तक अगर 
इस बात का अन्तिम निशेय न भी हो तो काम चल सकता है । 
परन्तु सत्य का खरूप निश्चित किये विना एक क्षण भी 
काम नही चल सकता । कदम कदम पर हमे सत्य 
का निर्णय करना पडता है। मनुष्य अल्पज्ञ है, सबज्ञ तो 
अकेला ईश्वर ही है। अत परम सत्य क्या है, यह तो केवल ईश्वर 
ही जाने । तथापि सत्य के सम्बन्ध में हमे जितना ओर जैसा 
साक्षात्कार हुआ है,उसीके आधार पर हमे अपना व्यवहार चलाना 
पड़ता है। श्रद्धा कहती है, परम सत्य-एक मात्र सत्य-जरूर कहीं 
च कही होगा । अलुभव कहता है, हरएक मलुप्य को अपने को 
सूभी हुई वस्तु ही सच्ची मालम होती है । अत' सत्य में प्रत्येक 
व्यक्ति के अनुसार विविधता उत्पन्न होना स्वाभाविक है। यह ठीक 
है कि वासना सत्य के वास्तविक स्वरूप को ढँक देती है, और मोह 
के कारण हम उसका दशन नहीं कर सकते । किन्तु हम जिन्हें: 
बीतराग और स्थितप्रज्ञ गिनते है उनमे भी तत्व-विषयक मत-मभेद 
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देख कर सत्यान्वेषण के सम्बन्ध मे निराशा उत्पन्न होती है। 
तथापि सत्यान्वेषण की यात्रा किसी क्षण भी बन्द नहीं होगी, 
क्योकि वही जीवन-यात्रा का प्रधान उददेश है । 

सत्यान्वेषण जीवबन-यात्रा का प्रधान उद्देश होने के कारण 
हम अपनी जीवन-विषयक कल्पनां के अजुसार सत्य का निरेय 
करने का अयत्न करते है। कुछ लोग बाह्य जीवन को अविक 
महत्व देते है, तो बहुतेरे आन्तर-बत्ति को | कितने ही सामाजिक 
निर्णय को ही श्रमाण मानते हैं, तहाँ दूसरे कितने हीं। लोग व्यक्ति- 
गत अन्त.स्फूर्ति को सर्वोपरि मानते है । इन दोनो मे से कौनसा 
पक्त श्रेष्ठ है यह अभी निश्चित नही हुआ किन्तु जिस दिन वह 
निश्चित हो जायगा उसी दिन परम सत्य की खोज भी हो जायगी। 

इस भेद के अनुसार अन्त-स्फृति को अधिक महत्व देनेवाले 
मनुष्य कहते हैं, किहरएक व्यक्ति को निष्पक्षता से जो सत्य लगता 
है, वही उसके लिए सत्य है | सारा संसार एक ओर हो ओर वह 
अकेला दूसरी ओर रहे तो भी वह अपने को जो वात सत्य मालूम 
हो उसीको पकड़े रहे, सत्थ कभी धोखा नही देवा । दूसरा पक्ष 
कहता है कि हरएक मनुष्य-हरएक व्यक्ति कितना अठ्पज्ञ होता 
है ? उसका अनुभव इतना मयौदित होता है कि, व्यक्ति की सत्य- 
विषयक कल्पना पर आधार रखना मिथ्याभिम्गन है । यह जगत्‌ 
सत्य है, इस जगत का व्यापार सत्य है, हमारी क्षणिक कल्पना 
असत्य है| व्यक्ति मरणाधोन है, पर समाज उसकी तुलना में 
अमर है। व्यक्ति मोह्दवत है, उसकी अपेक्षा घमाज में अधिक योगयुक्त 
रहता है । इसीसे तो संसार का व्यवहार पंचो के निर्णय द्वारा 
चलाया जाता है। आप कहते है कि सत्य परम मन्नल है। यदि 
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यह बात सच्ची हो तो आप को यह भी खीकार करना पड़ेगा कि 
जो परम मड्जल है वह सत्य है। हम इस सिद्धान्त को मानते हैं 
“इसीलिए जगदूगुरु ने कहा है :-- 
यद्‌ भ्रृतहितमत्यन्त तत्सत्यमिति जः श्रुतम । 
इस जगह जगदुगुरु ने 'इति से मति. ” नहीं कहा ।. “न 

श्र॒तम्‌ ! हमने पूर्वाचार्यों से सुना है, अर्थात्‌ कहने और सुनने वाले 
अनेक है | सत्य की व्याख्या करने का अधिकार भी समाज ही 
को है, ऐसा जगदुगुरु ने 'न श्रुतम्‌ ” कह कर स्पष्ट कर दिया है। 
प्राणिमात्र का आत्यन्तिक कल्याण जिससे हो वही सत्य है। 
हमे नहीं माल््म होता कि, इस व्याख्या पर कोई आज्षिप कर 
सकेगा । परम माद्नलिक, स्वेभूतहितकर सत्य का निणंय दूसरी 
तरह किया ही नही जा सकता | आज हमारा प्राणिमात्र के साथ 
समभाव न हो । जिस हद तक मनुष्य मे प्रेम-बृत्ति का विकास 
हुआ होगा, उसी हृद्‌ तक वह भूत-हिते का व्यापक अर्थ भो 
कर सकता है ओर उसी परिमाण मे उसे सत्य का स्थूल या सूक्ष्म 
साक्षात्कार भी हो सकता है । बहुतेरे लोगो के ख्याल म कुट्धम्ब 
हित से ही भूतहित है । इससे ऊँची श्रेणी के मनुष्यों के ख्याल में 
मनुष्य जाति, सम्प्रदाय अथवा राष्ट्र-हित ही क्रमश. सम्पूर्ण भूत-हित 
है। आज सर्वोच्च कोटि के मनुष्यों मे भी भूतहित करे मानी सलुष्य- 
हित ही किया जाता है। मालूम होता है, कि निष्पाप जीवन 
बिताने के लिए शहद्‌ और तीड पर अपनी आजीविका चलाने 
वाले, बाइबिल मे वर्शित साधु भी मलुष्य-हित को ही भूत-हित 
सानते थे । जिंस प्रकार भूतहित-विषयक यथार्थ ज्ञान क्रमश ग्राप्त 
होता है, उसी प्रकार “अत्यन्त' शब्द का भाव भी क्रमशः स्फुट 
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होता है। आज क्षुद्र खार्थ के लिए, ज्णिक लाभ के लिए 
राष्ट्र की हानि करने वाले मनुष्यों की अपेक्षा देश-हित के लिए 
अपना सर्व अपण कर देने वाले व्यक्ति अत्यन्तम! का अर्थ 
अधिक जानते है । उसी प्रकार न्याय अन्याय का बिना 
किसी तरह विचार किये राष्ट्रीपसना करनेवाले व्यक्ति की अपेक्षा 
मानव-कोटि का हित-संचय करने के लिए केवल परम-घमम का ही 
अवलंबन करनेवाले मेंमीनी, टॉल्स्टॉय या गांधी जैसे महात्मा 
्अत्यन्तम! का अर्थ ओर भी अधिक जानते है । इस तरह ज्यों 
ज्यों समाज में भूत-हित और अनन्त काल का साक्षात्कार बढ़ता 
जायगा स्यो त्यो सत्य॑ का दर्शन अधिकाधिक स्पष्ट होगा । 

इस तरह सत्य की कसौटी दो रीति से होतो है; व्यक्तिगत 
धर्म-बुद्धि ( ॥॥0ए।परप्न्ों ७००५७९7८०७ ) द्वारा अथवा समाज- 
बुद्धि ( 30० ००६०ंणा९ ) निर्णीत आत्यन्तिक कल्याण की 
कल्पना द्वारा | दोनो निर्ण्यो मे भय तो अवश्य ही है । और 
इसीलिए उनमे से अत्येक पक्त के समर्थकों ने उसके 'लिए एक एक 
उतार भी वताया है। अन्तः करण-प्रवत्ति की पूजा करने वाला 
सम्पूण संसार पर अत्याचार कर सकता है उसके आत्मविश्वास 
मे अहद्वार भी हो सकता है। ऐसे मनुष्य का संग्रह करने 
से समाज-सुरक्षित भी न रहे। दूसरी ओर यह खतरा है कि 
समाज निर्णय को धर्म-पद देने वाला कही प्रगति का विग्रेधी 
और रूढ़ि का दास न बन जाय ? इसके साथ लड़लड़ के ही सत्य 
को अपना रास्ता साफ करना पड़ता है। समाज-निर्णय का संमान 
करने मे विनय अवश्य है, पर उसमें आत्मिक विकास के लिए 
अनुकूलता नही । . न्‍ 
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इन च्ुटियो के कम करने के उपाय भी देखने चाहिए । अतः 
करण-अबृति का पूजक अपने हाथ मे सत्ता या उस्वर्य लेने में 
हिचकता है। किसी तरह का भी अधिकार हाथ मे नले यही उसका 
अधिधरमम है । यदि वह इस धर्म का पालन न करेगा, तो वह अपनी 
उन्नति में अपने हाथो विध्न खड़े कर समाज के लिए असह्य हो 
जायगा । इसलिए उसे अपने सिद्धान्त से सन्वन्ध रखने वाली 
बातो मे तिल भर भी न मुकना चाहिए । परवा नही, फिर यदि 
सारा संसार भी उसके प्रतिकूल हो जाय । परन्तु जहाँ तत्व का 
अश्ष न हो, वहाँ उसे कदापि आश्ह नहीं करना चाहिए । गोण 
बातो में निरापही रह कर कदम-कदम पर लोकमत का संमान 
कर उसे अपने को होम देना चाहिए । यही उसके लिए धर्म का 
रास्ता है, दूसरा नहीं । समाज-निर्णय को प्रधान पद देने 
वाले अपने सिद्धांत के लिए आम्रही बन कर, शेष बातो में हाथ- 
पैर समेट कर अपने को समाज के हाथो मे सोंप देने वाली कूमे- 
ब॒त्ति नही रख सकते । उनका वह धमे नहीं । वे अपने विषय में 
विनयपूर्वक अश्रद्धा रखते हैं । परन्तु समाज पर-जनता पर-उनकी 
अमयाद श्रद्धा रहती है | वे जनता ही को जनादन मानते हें । 
उनका ख्याल है कि संसार का व्यवहार अधिकार ही से चलता 
है, सत्ता ही से चलता है। राष्ट्र तो समाज-सम्राट की शुभचितक 
अजा है। और उस सम्राट ही को उसका नियमन करना चाहिए। 

हिन्दूधम मे इन दोनों धमे-वत्तियो के दो महान्‌ उदाहरण 
भी मौजूद है |--राजा रामचन्द्र और जगदुगुरु श्रीकृष्ण । 
श्रीकृष्ण ने किसी दिन राज्यपद अपने हाथ से नहीं लिया; ओर 
समाज को संतुष्ट रखने के लिए सीता का त्याग या शम्बूक का 
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बध करते हुए राजा रामचन्द्र भी बिलकुल नहीं हिचके । कौन कह 
सकता है कि इन दोनो संग्रदायो में से कौनसा पुराना ओर कौनसा 
श्रेष्ठ है ९ श्रीकृष्ण दोनो का एक से उत्तम सानते थे और अपने शिष्यो 
में से जिसका जो अधिकार होता, उसे उसी तरह का उपदेश देते 
थे। इसी कारण उद्धव-गीवा और अजुन-गीता का प्रथक प्रथक 
निर्माण हुआ | ईश्वर की योजना अथवा सत्य की सुंदरता के 
कारण इन दोनो मे विरोध नही हो सकता । और इसीसे विश्व 
का व्यापार आज तक सुव्यवस्थित रीति से चला आया है। जब 
जब वत्ति-भेद का यह उत्तम रहस्य ध्यान में नही आया, अथवा 
जब-जव मोह के कारण समथ्थ व्यक्तियों ने*इस विशिष्ट वत्ति-भेद्‌ 
मे खधरम का पालन नहीं क्रिया, तभी तव ससार मे दुर्श ता उत्पन्न 
हुई और उत्पात भी हुआ है । 


तत्त ओर व्यवहार 
हि + उक्त 


£६ ता प तो आदश-लोक के निवासी ठहरे | व्यवहार में 
ऐसे आदश नहीं काम दे सकते। यहाँ तो संयोगों 
का स्वागत करते हुए व्यवहार की रक्षा करने वाला मनुष्य ही निभ 
सकता है । “यो कहने वाले तो कद्म-कद्म पर मिलते हैं। पर हमें 
यह हमेशा देखना चाहिए कि यह व्यवहार और ये संयोग हैं 
क्या चीज 
व्यवहार एक सत्य वस्तु है, परन्तु यह नहीं कि यह सबेदा 
अच्छी ही वस्तु हो | बीमारी मे हानिकारक भोजन पर भी मन 
दौडता है । यह वासना भी सच्ची तो है ही, पर उसके वश में 
हो जाना श्रेयस्कर नही ओर न उसमे पुरुषार्थ ही है। 
तत्व ऊपर को ले जानेवाली वस्तु है ओर व्यवहार नीचे को | 
संसार मे इन दोनो के बीच सनातन युद्ध होता चला आया है। 
हां, इन के बीच सममोता या सुलह करने के लिए अबतक अनेकों 
प्रयत्न भी होते आये हैं, किन्तु व्यवहार बड़ा दुराप्रह्दी | तत्व-पत्त 
तो र समाधान की शर्तों को खीकार करलेता है, परन्तु व्यवहार-पक्त 
तो उसे ज्यो-ज्यो रिआयतें मिलती जाती हैं, त्यो-त्यो और भी रिआ- 
यते माँगता जाता है, ओर अन्त मे तत्व का खून तक कर डालता 
है । इसलिए तत्व-पक्ष को सदा सावधान रहना चाहिए। उसे कभी 
व्यवहार के साथ हमेशा के लिए सममोता नहीं कर लेना चाहिए। 


२१ तत्व और व्यवहार 


तत्व और व्यवहार के इस सनातन युद्ध मे हम कौनसा पक्ष 
'अहण करे ९ किस पक्ष से सहानुभूति रक्खे ? किसके महण्डे के 
नीचे खड़े रहे-? जीवन में यही वड़े से बड़ा प्रश्न है। जीवन में 
व्यवहार-पक्त का अस्तित्व॒ तो खीकार करना ही पड़ेगा ! पर इसमे 
दो बाते है | एक तो केवल व्यवहार पक्ष का अस्ति- 
त्व खीकार कर लेना और दूसरे, उसका सहयोगी बनना। व्यवहार- 
पक्ष प्रारम्भ मे सदा सोम्य, समझदार ओर उत्तम सखभाव वाला 
मालम होता है, और इसीसे हम उसके वश हो जाते है । परन्तु 
जहां एक बार व्यवहार-पक्त की ओर मत दिया नही, उसकी तरफ 
से हाथ ऊँचा किया नहीं कि उसका साम्राज्य हमारेसिर पर हुआ 
नही । ओर प्ररिम्भ हो जाने के बाद तो व्यवहार की हुक़मत 
तेजी से बढ़ती ही जाती है । 
व्यवहार इतना चतुर है, कि तत्व का खून करने के बाद भी 
बह उसके शव को इस ढंग से सुरक्षित रख छोड़तों है कि, जिससे 
तत्व-पक्त वालो को यह श्रम बना ही रहे कि, अभी तो तत्व जी- 
वित है । व्यवहार हमेशा कहता है, नाम मात्र के लिए राजा चाहे 
कोई हो, मुमे उसकी पवा नहीं, सत्ता अगर मेरी ही हो वो मेरे 
लिए काफी है ।' 
आज हमारे समाज में तत्वव।दी कितने है, और व्यवहारवादी: 
कितने १ जब किसी राष्ट्र मे तत्ववादियों की संख्या बढ़जाती है तब 
देश की उन्नति होती है | व्यवहारकदियों ने किसी समय -किसी 
भी समाज:था राष्ट्र का उद्धार नहीं किया । - 


तक ओर भावना 


>पुवतरन + सच्चा 


कर और भावना ये दोनो मनुष्यता के आवश्यक अद्ग 
त्‌ | तक-शून्य भावना जितनी दोषरूप है उतना ही 
भावना शून्य तर्क भी दुष्ट है। जब बुद्धि और हृदय दोनों का मेल 
होता है तभी मनुष्य की सच्ची उन्नति होती है । यह बतलाना 
कठिन है कि इन दोनो मे प्रधान कौन है और गौण कौन ९ फिर 
भी यह वात तो शाञ्र शुद्ध और अनुभव सिद्ध भी है कि, मनुष्य 
की मनुष्यता का आधार विशेष कर भावना दी है। परमात्मा के 
चचन है, यह पुरुष श्रद्धामय है” जैसी जिसकी श्रद्धा वैसा उस 
का जीवन' तक में प्रेरणा नहीं, जीवनं-रस नहीं । वह तो प्रेरणा 
का पहरेदार मात्र है । जिस प्रकार एक मुग्ध राजकन्या जब तक 
तेजसिनी नही हो जाती तब्र-तक उसके संरक्षण के लिए पहरेदार 
रखने पड़ते है। उसी प्रकार तक की प्रतिष्ठा तभी तक है जब तक 
कि प्रेरणा अपने शुद्ध खरूप मे प्रकट नहीं हो जाती । वाम्तव में 
तक की अपनी कोई प्रतिष्ठा नही । 
तक में शौय नही, तक मे बी नही, तक मे कार्य-प्रेरक साहस 
नहीं, तके से त्याग नही । निरन्तर जागरण से उसकी आँखे तर 
*रइती हैं । वह अत्यन्त सावधान अतएव निर्द॑य होता है | अकेला 
तक मलुष्य को स्द्दितवादी बनाकर अधोगति के गड्ढे मे डाल देता 
है । तक के हाथ मे वैश्यधर्म की तराजू होती है । 


३ तक और भावना 


भावना में वीर-बृत्ति है। भावना मे दिव्य दृष्टि है । उसकी 
सरलता उसकी रक्षा करने वाला कवच है | भावना के अतिरेक 
से होने वाली हानि क्षणिक ओर तुच्छ होती है। तके के 'अतिरेक 
से होने वाज़ी हानि तो खय॑ आत्मा ही को क्षीण कर डालतो है । 
संसार में एक भी मनुष्य ऐसा नही जिस मे तक और भावना 
का मेल न हो । तथापि सारा दारोमदार इसी वात पर है कि 
उसके हृदय में राजसिंहासन किसे प्राप्त होता है । यदि तर्क ' राजा 
वन कर भावना को अपनी दासी बना लेगा वो मनुष्य धू्त और 
विद्वान पशु बन जायगा । भावना का ढोग वना कर वह ससार॑ 
को बहुत बड़ी देर तक ठग सकता है । हाँ, और अपने को भी 
वह कुछ कम नही ठगेगा । 
हम इससे विपरीत यदि भनुष्य भावना को हृदयेश्वरी और 
सके को उसका विश्वास पात्र सेवक वना दे तो वह ऐहिक और 
यारलोकिक उन्नति भी कर सकेगा । उससे समाज की मनुष्यता का 
सम्पूर्ण विकास हो सकता है, और हरणएक व्यक्ति समाज का 
सच्चा खरूप पहचान कर उसकी सच्ची सेवा कर सकता है । 
इस देश में अंगरेजो ने जो अगरेजी विद्या शुरू की है वह 
ऑटेस्टेट-वृत्ति-प्रधान है । उसे भावना पर बड़ी अश्रद्धा है। भावना 
लो मनुष्य के मन का एक विकार है. बुद्धि ही मनुष्य का सार- 
सवंख है, खार्थदृष्टि अत्यन्त खाभाविक अतएव उचित है और 
तक की दूरदृष्टि द्वारा संपादित खारथ ही सकल जगत्‌ का कल्याण 
कर सकता है--ऐसे विचारों की नींव पर भ्रोंटेस्टेट विद्या की 
इमारत खड़ी है। हम अँंगरेजा की विद्या लेकर स़िस्ती तो नहीं 
बने, पर प्रॉटेस्टेट ज़रूर हो गये हैं । इसी कारण हमारी सामा- 


जीवन-लाहित्य २४७ 


जिक और राजकीय हलचलो मे आज तक हमने ऐहिक सुखोप- 
भोग, खच्छन्द और, व्यक्तिगत खा को खाभाविक समझ कर 
उन्हे प्रतिष्ठा अपंण की है। खार्थ और सुख लालसा खयं हीः 
इतने बलवान है कि, उत्तका अपमान करते रहने पर भी“मनुष्य के 
हृदय पर उनका प्रभाव अनेक वार पड़ता ही है । फिर इन्हे सामा- 
जिक प्रतिष्ठा मिलने पर तो इनके लीला-विस्तार की वात ही क्‍या 
क़रनी है ९ बेशक, अन्तिस लाभ के लिए क्षशिक त्याग और 
असुविधा उठाने को यह प्रोंटेस्टेन्ट वृत्ति जरूर तैयार हो जाती है । 
पर यह तो असझुरो की तपस्या है । तपस्या मे दैत्य देवताओं से 
कम नहीं होते । 

मेरे कहने का अभिप्राय यह नही कि, मनुष्य तक॑ का समूल 
त्याग करदे । तक जिस भावना को उखाड सकता है वह शुद्ध 
भावना नही, वह तो मोह होता है । उसका त्याग ही करना श्रेय- 
स्कर है | शुद्ध भावना को कादना तो दूर, वहाँ तक तके पहुंच भी 
सही सकता । वल्कि इस असमथ्गेता को खीकार करके वह पीछे 
हट जाता है । 


पुराने खेत में नहे जोत 


क चुद्ध ने मरते समय अपने लड़को से कहा कि,'हमारे 
* खेत मे धन गड़ा रक्खा है। उसके मर जाने के 
बाद लड़को ने सारा खेत खोद कर देखा । पर उस समय उन्हें 
कही भी धन न मिला | पर उस वर्ष फसल इतनी अच्छी आई 
कि उसके आगे यदि गड़ा हुआ घन भी मिल गया होता तो वह 
किसी गिनती मे न आता । 
समाज मे मामूली लोग हमेशा विचार-क्षेत्र ऊपर ही ऊपर 
जोवते है, अतः सामाजिक जीवन भी प्राकत और क्षीण रहता है । 
परन्तु जब जब कभी 'धीर' पुरुषो ने विचार-क्षेत्र को उस वृद्ध के 
लड़को के समान खूब गहरा खोदा है तब-तत्र बराबर विचार की फसल 
अपूर्व आई है । श्रीकृष्ण ने एक वार यह किया था, जिससे हिन्दू 
विचार-सागर में इतनी वाद आई । बुद्ध भगवान्‌ ने आत्म-अतीति 
के सिवा दूसरे किसी भी अमाण को मानने से इनकार किया उस- 
से आय-संस्कृति के ज्ञानामरि पर पड़ी हुईं राख उड़ गई और आये- 
विचार राशि रूपी अप्नि प्रज्वलित हो उठी। फ्रान्स के डिडेरो 
और विश्वकोश के लेखको ने विचार त्षेत्र को जोव कर देख लिया 
कि मनुष्य-समाज का आधार किस तत्व पर है। और यूरोप मे 
क्रान्ति हो गई, जन-साधारण स्वत्तन्त्र हो गये। मार्टिन छूथर ने भी 
अपने समय की धर्म-व्यवस्था को आग में रख दिया और फलत: 
२ 
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धर्म-कल्पना शुद्ध सुवर्ण रूप में उसे प्रात हो गई | ' इसी तरह 
मनुष्य जब-जब 'अन्ध-परम्परा को फेक कर छोटे ओर. बड़े प्रत्येक 
पदार्थ को को5म्मि। कस्मिस्तवयि वीयम' के ऐसा प्रश्न करने का 
साहस करता है तब धमं-संस्कार होतां है। राष्ट्र में नवीन वल 
आता है, विद्यानो को नवीन दृष्टि मिलती है और इस दृष्टि का 
अभाव चौदहो विद्या ओर चोसठों फलाओ पर पड़ता है । 

आज भारत मे इसी तरह की तत्व-जिज्ञासा, धर्मे-जिज्ञासा 
और कम्मे-जिज्ञासा सुलग उठी है । हम प्रत्येक वस्तु के रहस्य को 
खोजते है, जीवन का परम रहस्य नये सिरे से जान कर आचरण 
में लाना चाहते हैं, नवीन समाज-उ्यवस्था और नवीन आचार 
विचारो के द्वारा उन्हे समाज से प्रविष्ट करना चाहते हैं, और इस 
नये प्राण को लेकर हम विचार संसार पर शुद्ध सात्विक दिग्विजय 
प्राप्त करना चाहते है । आज कृष्ण और शह्डराचार्य, बुछ ओर 
महावीर, चैत्तन्य और नानक, ओर 'सेसाया तथा महादी सभी 
नवीन अवतार धारण करने वाले है, नया रूप धारण करने वाले 
है, सभव है वे एकरूप भी हो जायें । यह भी संभव है कि 
अत्येक विभूति कई अनेक रूप धारण करे, क्योकि हम विचार- 
सागर का मंथन करने जा रहे है न ! 





& तू कोन है ? और उस तुझ से क्‍या बरू है ? 


घर्म-संस्करण 


कि ही लोग कहते है कि हमारा धर्म सब से पुराना 
है इसलिए वह्दी सब से अच्छा है। दूसरे कहते 
है कि हमारा धर्म सब से आखिरी है अतएव सबसे अधिक ताजा 
है। कोई कहते है क्रि अम्ुुक पुस्तक आद्य धर्मग्रन्थ है इसलिए 
उसमे सब कुछ आ गया है । तो दूसरे कहते है कि फलां किताब 
परमात्मां का संसार को दिया हुआ सबसे आखिरी धर्म-मन्थ है, 
इसलिए उसका उल्द्बन नहीं कर सकते | * 

सनातन-वर्मी दूसरी ही तरह से विचार करते है। सृष्टि 
का आदि और अन्त हो सकता है। धमम-अन्थो का भी आदि.और 
अन्त हो सकता है। पर धम तो अनादि-अनन्त है । इस लिए 
चह सनातन कहा जाता है । सनातन के सानी क्‍या है ? जो इस 
सप्टि की शुरुआत के पहले था और जो उसके अन्त के बाद भी 
कायम रहेगा वही सनातन है । इस अथ के अनुसार तो आत्मा 
ओर परमात्मा ही सनातन साने जा सकते हैं। 

पर सनातन का ओर भी एक अथ है। जो नित्यनवन होता 
है वह खभावत ही सनावन है । जो जीण होता है चह तो मर 
जाह्म है । जो बदलता नहीं वह सड़ जाता है। जिसको प्रगति 
नही है उसकी अधोगति बनी बनाई है । कुन्द हवा बदवू करता 
है | जो पानी वहता नही है वह खच्छ नही रहता। पहाड़ के पत्थर 
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बदले नहीं जाते इसलिए वे धीरे-धीरे चूण हो जाते हैँ। घास पुनः 
उगती है, बन की वनस्पतियां श्रति वर्ष मरती है और फिर दूसरे 
साल उगती हैं। बादल खाली होते हैं और फिर भरते हैं। प्रकृति 
को नित्य नूतन होने की कला अवगत हो गई है इसीलिए वह 
हमेशा नवयौवना दीखती हे । 

सनातन-धम के व्यवस्थापक इस सिद्धान्त को जानते थे इस्री- 
लिए युगधमे के अनुसार उन्होने भिन्न भिन्न धर्मों की रचना वी 
है। वे काल-माहात्म्य को जानते थे इसोलिए वे काल पर विजय 
आप्त कर सके | धर के आध्यात्मिक सिद्धान्त अचल और अटल 
हैं । पर उनका व्यवहार देश-काज़ के अनुसार बदलना होता है । 
इस बात को जानकर हो धमकारो ने हिन्दू धर्म की रचना में 
'परिवर्तन-तत्व' शामिल कर दिया । इसी कारण यह, धर्म सना- 
तन पद प्राप्त कर सकता है। अनेक वार वह क्षीणु-प्राण जरूर 
हुआ पर निष्प्राण कभी नहीं हुआ | मनुष्य की जड़ता के कारण 
कई बार उस मे गन्दगी भी फेल गई, पर बिना किसी विप्लव के 
वह फिर पुनरुजजीवित हो उठा । 

सामाजिक व्यवस्था अथवा धार्मिक विधियों के पालन मे 
कालानुकूल परिवर्तन होना आवश्यक है। पर जब से हिन्दू समाज 
मे अबुद्धि ने अपना अड्डा जमाया है तब से वह ( हिन्दू समाज ) 
ऐसे परिवतेनों को शंकित दृष्टिसे देखने लग गई है। एक ऐसी 
भीति और नास्तिकता हमारे अन्दर घुस गई है कि हमःहर समय 
कहने लग जाते हैं कि, “क्या पूर्वजों की अपेक्षा हम अधिक हो- 
शियार हो गये ? पूर्वज तो त्रिकाल का विचार कर सकते थे । 
उनकी रचना से हम कही कोई परिवतंन कर बेठेगे तो शायद हम 
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संकट में पड़ जायंगे ।” सच पछा जाय तो इस तरह -परिवतन से 
'डरना सनातन धम के खभाव के ही विपरीत है । विचार-हीन 
उच्छूंखल परिवर्तन की तो हिमायत ही कौन करेगा ? पर अन्ान 
के, कारण डर कर निष्प्राणः स्थिरता को खोजना पुरुषा्थ नहीं 
चल्कि मृत्यु ही है । 

अपना छोड़कर दूसरे का प्रहणय करना यह एक जुदी बात है; 
ओर अपना तथा परकीय धम दोनो को जांच कर तुलना कर उस 
मे आवश्यक परिवतेन करना यह एक भिन्न बात है। प्रत्येक जमाने 
में नवीन-नवीन संयोग हमारे सामने उपस्थित कर परमात्मा हमारी 
बुद्धि शक्ति को आजमाने के लिए सामग्री उपस्थित करता रहता 
है और उसके द्वारा धमे के मूलभूत सिद्धान्तो का परिचय हममे 
पुन.-पुन' जाअत करता है। बाह्य आकार मे यदि बार-बार परिव- 
सन न हो तो आन्तरिक सच्चे खरूप का दशेन असम्भव हो जाय। 
यदि हमारे जमाने मे पवजो की ही बुंद्धि-हीन नकल-हम करते चले 
जाय॑, कुछ भी नवीन न करे, कोई आविष्कार भी न करे, तब तो 
कहा जायगा कि हमारी शताचविद्‌ वन्ध्या सावित हुई। 

प्राचीन काल से ही हमारे देश मे भिन्न भिन्न धर्म और 
जातियां एकत्र रहती आई हैं । प्रत्येक बार ऐसे सहवास के कारण 
हमे भिन्न मिन्न धर्म प्रवचन करना पड़े है। आवश्यकतानुसार एक 
ही धम सिद्धान्त को भिन्न भिन्न शंकाओ ओर दोषी को दूर करने 
के लिए भिन्न भिन्न शब्दों मे जनता के सामने उपस्थित करना 
पड़ता है । और इसीलिए यह धसं अनेक कोण वाले तेजखी रत्नों 
के समान अधिकाधिक दिव्य बनता गया । 

परकीय सत्ता की अधीनता मे रहते समय घमं को अत्यन्त 
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द्वीन और कृत्रिम वायुमण्डल मे दिन काटना पड़ते हैं। पिरोधी 
लोग जिस समय-आक्रमण करते रहते हैं तब भी धमम संस्करण 
का खाभाविक विकास नहों होता । यही डर लगता रहता है कि 
हम कोई परिवर्तन करने जावे और उसी समय विरोधी लोग 
हमारी कमजोरी देखकर सर्माघात कर बेंठे तब ? परकीय सात 
खभावत' समभाव शून्य होती है। वह रूढ़ी को पहचानती है 
आणु को नहीं । इसीलिए वह कहती है कि, “पवापार से तुम्हारे 
जो रिवाज चले आये है उन्हीं की रक्षा की जायगी।” नवीन प्रथारये 
तुम शुरू नही कर सकते। न अपने स्थान से कही भी इधर-उधर 
हट ही सकते हो | पुराने कलेबर को हमारा अभयदान है। तुम्हारे 
प्राण को राजसान्य कर दे तो हमारे प्राण केसे टिके रहेगे ? इस 
तरह समभाव शून्य तटस्थता में सडी रूढ़ियाँ भी कानून की 
कृत्रिम सहायता से टिकी रहती है । 

'हिन्दू-ला' पर अमल करते समग्र प्रति पद्‌ पर यही स्थिति 
विघ्न उपस्थित करती है। न्यायमूर्ति तेलंग ने इस स्थिति के 
खिलाफ कई बार अपनी अप्रसन्नता और धोर विरोध प्रकट कियां था । 
प्रत्येक धम और समाज को अपनी «व्यवस्था में फेर-फार करने के 
अधिकार का होना तो बडा जरूरी है | पर यह करने के लिए 
आवश्यक खाधीनता, एकता और योजना-शक्ति का भी समाज में 
होना नितान्त आवश्यक है। बड़े से बडा त्याग करके हमे उसका 
विकास अपने अन्दर अवश्य ही करना चाहिए । यदि हिन्दू-ध्म 
को आशणवान बनाये रखना है, संसार मे उसे अपना खाभाविक 
स्थान पुन प्राप्त कर देना है, यदि उसे समाज कल्याणुकारी वना 
लेना दै तो घै4-पूवेक हमे उसकी गंदगी को घो डालना चाहिए /# 
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कितने ही ऐसे खयालात और रूढ़ियां हमारे समाज के अन्दर 
बद्धमूल ही गई हैं कि जो धमे के सनातन सिद्धान्तों के विपरीत 
हैं ओर जो समाज की प्रगति मे बुरी तरह बाधक हो रही है । 
उन सब की हमें एकदस होली कर देना चाहिए । 

अस्पश्यता इन्ही बुराइयो मे से एक है | जातिगत अहंकार 
ओर, संकुचित ग्रेम दूसरी बुराई है | जहां रूढ़ो के नाम पर दया- 
धर्म का खन हो रहा हो, जहां आत्मा का अपमान हो रहा हो 
जहां धम-प्रीति के बदले लालच ओर भीति को स्थान दिया जा 
रहा हो, वहाँ घमं को इन बुराइयो के खिलाफ अपनी बुलन्द 
आवाज उठानी चाहिए । सरकारी अधिकारियों को रिश्वत देकर 
अपना मतलव गांठने वाले लोग एक परमात्मा को--ईश्वर को छोड़- 
कर उसके वदले अनेक भयानक्र शक्तियों को लालच दिखाना 
घममं सममने लग गये । जो हुकमी, तामसी, सनकी और खुशामद- 
प्रिय अधिकारियों की अधीनता मे रह कर नामर्द बने. हुए लोग 
देव-देवियो का खभाव भी उन्ही के जैसा समझ कर उनके भ्रति 
भी भय्वत्ति का विकास करने लगे, और इस तरह अपने घमम में 
अधमसे का साम्राज्य स्थापित किया । सत्यनारायण से लगा कर 
कालभेरव तक सभी देवताओं को हमने डरावने गुंडे (/30)॥८० ) 
बना रक्खा है । आकाशस्थ तारकायें, प्रह, जंगल के वृक्त ओर 
वनस्पतियों, हमारे भाई-वन्धु, पशु-पक्ती उषा ओर सन्ध्या, ऋतु 
ओर संवत्सर प्रत्येक स्थान पर जहां कि हमारे ऋषि उस परम 
मगल की श्रेममय विभूतियों का साज्ञात्कार करते थे, उनके साथ 
आत्मीयता ओर एकता का अनुभव करते थे, वहां आज हमे भय, 
भय और सिवा भय के ओर कुछ दीखता ही नही | घम का शुद्ध 
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ओर उदात्त तत्व जानने वाले लोग हमारी विधि-विधानों के अन्द्र 
रहने वाले काव्य को देख सकते है। परन्तु अज्ञ जन-समुदाय 
काव्य को सनातन सिद्धान्त अथवा वास्तविक स्थिति मान कर- 
विचित्र अनुमान करते हैं और उन्ही को पकड़ बैठ कर धमम का 
कार्य विफल कर डालते है । 

आज हिन्दू-धर्म का उत्कष चाहने वाले प्रत्येक मनुष्य का 
यही प्रथम कतंव्य है कि वह इस बात का उद्योग करे कि उसके 
समाज मे धमे का शुद्ध स्वरूप प्रकट हो । जिसमे सत्य की निर्भ- 
यता नही, त्याग की अक्लमन्दी नही, उदारता की सुगन्ध नही, 
वहां धमे हुई नहीं- यह हमे निश्चित रूप से समझ लेना और 
लोगों को समम्लाना भी चाहिए | हिन्दू-धमे के संस्करण का समय 
ञञा हा है क्योकि उस पर जमी हुई गद उसका दम धोट देने 
को हे। 


क्या हिंसा स्वाभाविक है ? 


४ पा 20 








उुु लोगो की बात जाने दीजिए जो -बैर का बदला लेने 

के लिए हिसा का पक्ष करते है अथवा खभावत: 

ही हिसा मे आनन्द लेते है | तथापि ऐसे बहुतेरे लोग हमे मिलेगे 
जिन्हे अहिंसा प्रिय होते हुए भी व्यवहायं नहीं माछूम होती । वे 
कहते हैं.---यह ठीक है कि यदि अहिसा सीखी जा सके तो उस 
में कुछ भी बुराई नहीं ओर यह भी ठीक है कि यदि अहिसा का 
पालन क्रिया जा सके, तो हमारा राजनैतिक ध्येय भी हमे आसानी 
से और जल्दी मिल सकता है । पर सवाल यह है कि इतनी अहिंसां 
किस तरह उत्पन्न हो सकती है? यह हम नहीं समझ सकते। सर- 
कार हिसावादी है | जत्र तक वह खराज्य देना खीकार नहीं कर 
लेती तब तक तो उसे हिसा ही पर अवलम्बित रहना पड़ेगा। 
अपने पशञ्ुवल द्वारा एक निश्शख्र राष्ट्र को दबाने के लिए सरकार 
के पास असीमशक्ति है। इधर हम ताजे अनुभव के आधार पर 
कह सकते है कि सरकार की नीति इस विषय सें कही सुधर गई 
हो सो भी नही । ऐसी स्थिति मे अत्याचारों को सहते सहते यदि 
प्रजा आकुल हो उठे ओर कुछ हिसाकांड कर बैठे तो उसमे कौन 
अस्ाभाविक बात है ? हम जरूर मानते हैं कि किसी भी परि- 
स्थिति में उपद्रव कर बैठना बुरा है परन्तु ऐसी वृत्ति कर लेना 
हमे तो यह असम्भव प्रतीत होता है कि हम ते कभी हिसा हो ही नहीं । 
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इस तरह के शझ्लाशील लोगो की शड्ढजा प्रामाणिक होती है। 
उस पर पूरा पूरा विचार अवश्य द्वी करना चाहिए । ऐसे लोग 
मनुष्य-खभाव का एकाज्ञी दर्शन ही किये होते हैं, भूतकाल के अनु- 
भव्र पर वे अधिक भार रखते हैं और उसमे भी वे एक ही तरह 
के अनुभव की जाँच करते हैं। वे यह तो जरूर मानते हैं कि 
अहिंसा का नियम योग्य है। परन्तु जितनी चाहिए उतनी यह 
शिक्षा उनकी ठीक ठीक समम मे नहीं आती कि जो योग्य है वह 
शक्य होनी मी अवश्य चाहिये, उन्हे यह डर बना रहता है कि 
जन-साधारण का खभाव जैसा आज है वैसा ही शआगे रहेगा, 
यल्कि उन्हे इसका निश्चय होता है । मनुष्य की इस वात पर से 
श्रद्धा उठ गई है कि शास्त्रीय, बौद्धिक और भौतिक शिक्षा के इन 
दिनो में अ्रयन्न करने पर मनुष्य की नैतिक उन्नति भी हो सकती 
है। यह आम तौर पर ख्याल फैला हुआ है। हरएक मलुष्य 
अपना खाथ खोजेहीगा और खार्थ के लिए जितनी हिंसा करनी , 
पढ़ेगी उतनी हिसा भी बिना किये वह नहीं रहेगा । कहा जाता 
है कि, यह मनुप्य मानव-प्रकृति हे । परन्तु वास्तव में वह प्रकृति 
नही, विक्रति है । 

खार्थ और हिसा ही यदि मनुष्य की प्रकृति होती तो समाज 
कभी का रसांतल को चला गया होता, आज कोई न बच पाता-- 
न जालिम न गुलाम । 

कहावत है कि यह उचित नहीं कि एक मनुष्य ने गो-व्ध 
किया तो दूसरा भी वछिया को मारे, यह कहावत असाधारण 
कोटि के मद्दात्माओ के लिए नही है। कोई हिन्दू खार्थ के लिए 
कसाई का काम न करेगा, न गो-मांस का विक्रय ही करेगा ! 
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भुसलमान भी स्वार्थ के लिए कोई ऐसा कास न करेगा जो उसके 
दीन से विरुद्ध होगा । यही बात सब के लिए कही जा सकती 
है । एक भाई यह नहीं चाहता कि दूसरे भाई को फॉसी की सजा 
हो, न वह उसके विरुद्ध ऐसी गवाही ही देता । ससार का संपूर्ण 
व्यवहार क्षमा ही से चलता है.। यदि हरएक अपराधी को सजा 
ही देने वेठे तो संसार में दो-चार मनुष्य भी रहने पावेगे या नही, 
यह्‌ प्रश्न है। उपद्रव करना अथवा हिसा करना यह हमारे अज्ञान 
का सूचक है । यह हमारी बिगड़ी हुई स्थिति का चिह्न है । हिसा 
इसलिए कभी खाभाविक नहीं सिद्ध हों सकती कि हम बिगड़े 
हुवो या अज्ञानियो की संख्या समाज मे ज्यादा है । 
यदि मनुष्य शुद्ध स्वार्थ को ही जान जाय तो भी वह आज 
नितनी हिसा सीखता है. उससे कम हिला करने लगे | कई बार 
मनुष्य विकार-वश अपने स्वार्थ की हानि करके भी हिसा करने 
लग नाता है । आज जिन्हे सुधरे हुए राष्ट्र कहा जाता है. उनमें 
इतना संयम तो होता है कि जहॉ हिसा न करने में खार्थ हो, 
वहाँ वे विकार को दवा कर हिसा को रोक सकते है | खराज्य का 
उपभोग करने वाले हरणक राष्ट्र मे इतनी शक्ति तो अवश्य होती 
है। विकार-वश वे ही होते है जो जड्जलों है, जो खराज्य के 
वातावरण को भूल गये है, या जिनमे खराज्य आप्त करने की 
'महत्वाकांक्षा ही नही रही । 
दो सुधरे हुए राष्ट्री के बीच हृद॒दर्ज का वैर उत्पन्न होने पर 
भी, वल्कि उनमे युद्ध छिड़ जाने पर भी, शब्ु-पक्ष के राजदूतों की 
रचा तो जरूर की जाती है । देश मे दो पक्त पड़ कर भीतर ही 
भीतर जब याद्व-स्थली मच जाती है, जब मनुष्य पागल होकर 
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इतना खून-खचर करने मे अपने आपको भूल जाते हैं तब भी उनमें 
इतना संयम तो बच रहता है कि वे विदेशी राजदूतो को सुरक्षित एक्‍्खें। 
इससे यह स्पष्ट है कि, क्रोध और निराशा की स्थिति में भी संयम 
रखना अशक्य नहीं है | तो आज जब महासभा एक व्यावहारिक 
नीति की तरह अहिंसा को खीकार करने का उपदेश राष्ट्र को दे 
रही है, तव महासभा उससे उसी सयम की आशा करती है जो 
अनेक देशो की साधारण जनता मे प्राय पाया जाता है। यदि मनुष्यों 
में उससे अधिक श्रद्धा आ जाय तो यह तो अभीष्ट ही है। परन्तु 
खराज्य भोगने वाले अन्य राष्ट्रे के जितना संयम तो कम से कम 
हमारे अन्दर अवश्य ही होना चाहिए । 

हां, कोई कह सकता है कि, दूसरे देश के मन्ुत्य हम लोगों 
के समान निराश नहीं होते, इसलिए वे संयम का पालन कर 
सकते है। पर उसका यही उत्तर है कि, हमे अपने अन्द्र खराज्य 
विपयक श्रद्धा उत्पन्न करनी चाहिए | अग्रगण्य लोग अहिंसा का 
उपदेश करके ही देश मे खराज्य के लिए आस्था उत्पन्न कर सकते 
है और यदि वे जनता में अहिंसा के प्रति धार्मिक श्रद्धा उत्पन्न 
कर सके तो हम शांति से--अथात्‌ अपनी ओर से शांति रखते हुए 
स्वराज्य प्राप्त कर लेंगे, यहो नहीं वरन्‌ ससार में शाश्वती शांति 
स्थापित होने का उसे विश्वास भी दिला सकेगे | 


कला, जीवन ओर तत्तज्ञान 


पसक्ा2> अन्त. 








सागतक तत्वज्ञान नीसएस विषय समझा जाता है, 
आर कला रसमयी, नहं। रसरूप सममी जाती 
है। आज समाज मे दोनो के प्रति अ-भाव है, क्योकि समाज मे 
दोनो का अभाव है। सच पूछिए तो प्रत्येक कला का आधार 
तत्वज्ञान होता है । तत्वज्ञान जब जीवन मे प्रवेश करता है तब 
वह जीवन के आनन्द के साथ मिल कर कला का रूप धारण 
कर लेता है । जिस तरह सुन्दर गायन का आधार भावगम्य छन्द्‌ 
ओर ताल-बद्धता होती है उसी तरह कला का आधार तल्वज्ञान 
होता है । भिन्न भिन्न समाजो में भिन्न भिन्न कला होती है । 
इसेका कारण उस समय समाज के जीवन का आदर्श अथवा 
पुरुषार्थ की कल्पना की भिन्नता ही है। इसी से हमारे देश मे 
धर्म-मेद के अनुसार तान्त्रिक, वैष्णव, शैव, जैन, वौद्ध और 
इस्लामी आदि कलाये भिन्न भिन्न रीति से प्रकट हुई है। धर्म- 
भेद क्रमश. होता है इसीलिए कला मे भी परिवत्तेन धीरे धीरे 
होता है। एकेश्वर्वादी खिस्ती धर्म ने भ्रीक लोगो के अनेक देव- 
देवताओ का त्याग किया, पर यूरोप की अ्रजा इतना परिवत्तेन 
एकदम कैसे सहन कर सकती थी ? प्रजा ने देवी-देवताओं के 
स्थान मे सस्ती सन्‍्तो को बेठा दिया और उपासना की वहुविधता 
की अमिलाषा को ठृप्त करने का मार्ग खोज लिया और इस 
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तरह ओऔक कला में जो कल्पना-सम्रृद्धि थी उसकी रक्षा कर लीं | 
हमारे यहाँ भी अशोक के समय की कारीगरी यही सूचित करती 
है कि, अशोक के पहले काए-स्थापत्य बहुत ही लोकप्रिय था और 
पत्थर जैसे पठार्थ मे भी काए-स्थापत्य की मयोदाओ की रक्षा 
करने मे उस समय के कारीगरों ने आनत्द माना था| अजन्‍्ता 
की कारीगरी पर भी काए-स्थापत्य का पूरा प्रा प्रभाव ठीखता है। 

जब जीवन से परिवर्तन होता है तब स्थापत्य मे, शिल्प मे, 
यही नहीं किन्तु नगर-रचना मे भी परिवर्तन होता है । आश्चर्य 
की वात है कि अहमदावाद की & पोलो से गुजरात के 
समाज की वृत्ति कितनी स्पष्ट होती हैइस ओर किसी का ध्यान कैसे 
नहीं गया । वह प्रजा जो लडने का ज़रा भी शौक नहों 
रखती, तथापि आत्म-संरक्तण के लिए राजा पर वहुत विश्वास भी नही 
करती, जो धन कमा सकती है. और उसका उपयोग करना भी जानती 
है, जो राज-शासन के मंगडे मे तो नहीं पडती तथापि महाजनों 
के द्वारा समाज-शासन अत्यन्त खुधरी हुई पद्धति से कर सकती 
है, भला वह प्रजा अशान्ति के दिनो मे किसी दूसरी तरह नगर- 
रचना कर सकती थी ? इससे विरुद्ध पाटन की नगर- 
रचना देखिए । इसका कारण यह नहीं कि पाठन की संस्क्रति 
भिन्न है।| बात यह है कि असली पाठन तो इस समय 
रहा ही नहीं । वत्तेमान पाटन शहर भिन्न राजकीय परिस्थिति 
में बँधों होगा । 





& पोरुून्सुदलला, गली या सडक जिसके दोनों सिरे पर दरवाजे हों । 
--अचु० । 
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सामूली मंदिरों मे भी जीवन के विकास को हम देख सकते 
है । एकांत मे ध्यान-मग्न रहने वाले निवृत्ति-प्रिय शिव-उपासकों 
ने गुराओ के प्रति नमूने खहूप छोटे मंदिर वॉवने की प्रथा 
आरभ की । आज उन्हे गर्भ-गृह कहते है। प्रवृत्ति-प्रिय वैष्णवो ने 
जब सामुदायिक्र भक्ति-साग शुरू क्रिया तव इन गर्भ-गृहों के सन्‍्मुख 
सभा-मण्डप की आवश्यकता सालूस हुई | इन दोनो के वीच का 
अन्तराल प्रतेश, जो इट-पत्थरो से ढक दिया गया, उसका नाम 
अन्तराज ही रक्खा गया । इस तरह मन्दिर से तीन विभाग हुए; 
यभ-गृह, अन्तराल ओर सभा मण्डप। इन तीन विभागों का प्रति- 
विम्ब राजप्रासाद में भी पड़ा । वहाँ भी जो हुकुमी सुततान का 
सलाह-खाना मन्त्र गृह, मन्त्री-परिवेष्टित राजा का दीवानेखास 
ओर पश्रजानुरंजक बादशाह का दीवानेआम तैयार हुए । जहां 
राजा था ही नही ऐसे हिमालय के गणु-राज्यो मे न सन्त्र-ग्ृह है 
और न दीवाने-आम । वहाँ तो गांव के पास टोलो पर बडेबड़े 
पत्थरों का एक चोदरा बॉधा जाता था । उसी पर बैठ कर बुद्ध 
जन खराज्य“संरक्षण का विचार करते थे | आज हम एक विराट 
राष्ट्र वन गये है । आज की हमारी मन्त्रणा-सभा दीवानेआम में 
भी नहीं मा सकती। अब तो ऐसी रग सभा बनाती पड़ेगी जिसके 
भीतर राष्ट्रीय महासभा बैठ सके । जहा-जहॉ लोक-प्राधान्य 
हो वहाँ वहाँ भ्रीक-संस्क्ृति का कुछ अलुकरण तो करना ही पड़ता 
है । इसीसे हमने वक्‍तृत्व-कला का विकास किया है | हमे अपनी 
रंग-सभा भी श्रीक लोगो के एँम्फी थियेटर के समान बनानी 
पड़ेगी । हां, पर रंग सभा ऐसी हो होनी चाहिए जो भारत की 
उपबन-संस्क्रति की शोभा दे । डेट और पत्थरों की अपेक्षा वक्षो 
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पर हिंदी संस्कृति अविक निर्भर है। इसलिए एँम्फी थिएटर 
अथवा रग-सभा का विभाग अधे-बतुलाकार कतारो मे वृक्ष बोकर 
ही करना पड़ेगा। सभा इकट्ठी होने का समय भर सध्याह हो तो 
इन वन्षो मे खादी की छत बाँधी जा सकती है। यही रंग-सभा 
सबंदा के लिए आम-देवता के मन्दिर के तोर पर गिनी जायगी, 
जिससे आमवासी भी अनायास इसकी मरम्मत करते रहेंगे । इस 
मन्दिर के पास हिंदू-मुसलमानो की एकता का सूचक एक तालाब 
अवश्य हो । 

इस तरह हम देखते है कि सामाजिक जीवन ओर सामाजिक 
कला का त्रिकालाबाधित सम्बन्ध है। उस पर से हम यह भी 
देख सके है कि, जैसा जीवन होगा वैसी ही कला भी होगी । 
अब यह देखना है कि, किस तरह हम तत्वज्ञान के सामाजिक 
पुरुषार्थ के आदर्श को और तदनुसार अपनी रहन-सहत को और 
अंत मे रहन-सहन के अनुसार कला को बना सकते हैं। इस दृष्टि से 
अब हम ऊपर बतलाई हुई मन्दिर की रचना को जोंचे । मन्दिर 
के तीन विभाग क्यो नही किये, दो ही विभाग क्यो रहे ? यह 
प्रश्न रहस्यपूर है। मन्दिरों मे तीन प्रकार के उपासक जांते हैं । 
दिवो भूत्वा देव॑ यजेतः इस तह्लीनता से गर्भ-ग्रृह मे यठ कर 
पूजा-अचों करने वाला एक गण, देव-दशन के बहाने 
मन्दिर में एकत्र होकर पुराण-अ्रवंण, कथा-कीतेन और 
धर्म-विवरण करने वाजा सभा-सरडपस्थ दूसरा गण, इन दोनो 
समुदायों के साथ समभाव रखने वाला, ध्यान अथवा जप इन्ही 
को श्रेष्ठ साधना सानने वाना एक मध्यस्थ गण भी होता है । वह 
इस -अन्तराल मे बेठता है । इस व्यवस्था का कारण हमें अपने 
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तलज्ञान मे मिल जायगा | हमारा तत्वज्ञान आत्मपरायण है। 
दशशनकारो ने आत्मा के तीन विभाग किये है, बहिरात्मा, अन्त- 
रात्मा ओर परमात्मा । वहिरात्मा अपने को इस वाह्म-सृष्टि से 
संलग्न और अभिन्न मानता है । अन्तरात्मा देहधारी होते हुए भी 
देह से अपने को भिन्न सममता है। और परमात्मा को तो देह- 
भान ही नही होता । मनुष्य की ये तीन दशाय है; और इन तीन 
दशाओ के अनुसार वह पहले जीवन-सन्दिर के सभा-सण्डप मे 
बैठता है, उसके बाद अन्तराल मे बेठ कर आत्मदेव का दर्शन 
किया करता है, ओर फिर उस साधना के पूरी होने पर गर्भ-ग्ृह 
में प्रवेश करके अभेद्‌-भक्ति मे विलीन होता है। समाज से कला 
की प्रगति भी इन तीन दशाओ मे होती है । सप्टि-संलम्न दशा मे 
कला वहिमुंखी और रृष्टि की उपासक होती है। उसे यथार्थ- 
दर्शी ( !(५०॥७४० ) कहते है। सृष्टि कामरूपिणी होती है, 
उसकी विविधता अनन्त है, इससे उसकी उपासना का अन्त 
शीम नहीं आता । एक रूप से थक्के तो दूसरा रूप आपके सम्मुख 
खड़ा होता है। आप ज्यो-ज्यो सृष्टि के पाश मे पकड़े जाते' है 
त्यो-त्यो आप को, आभास होता है कि आप की शक्ति बट 
गई है । जिस समय अभरुता का मद चरम सीमा को पहुँच जाता 
है उस समय वस्तुत. मनुष्य सृष्टि का दासानुदास हो जाता है । 
परन्तु इंश्वर की सृष्टि मे चिर-पतित कोई हुई नहीं । आत्मतत्व 
अमर है। ओर इसी से साया के पाश अपने ही भार से अन्त 
मे गिर जाते है, तब मलुप्य को स्फूवि होती है कि, नियतिक्ृत & 

& ब्रह्मदेव की निर्माण की हु सृष्टि के बाह्य नियम दी मर्यादा से 
मुक्त । 

डे 
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नियम-रहिता, ल्हादेकमयी, # अनन्य परत्त्र, $ नवरस-रुचिरा 
भावगम्य सष्टि हम क्यो न निर्माण करे ९ 
यह बाह्य रष्टि अपने सुवर्शणय ढक्कतन से रसरूप परमात्मा 
को ढॉके रखती है । इससे यथार्थ-दर्शी कला में सुख के साथ 
विषाद संमिश्रित होता है । उसके आनन्द से समाधान के बदले 
वासना-जब्वर जागृत होता है । श्रवृत्ति का प्रवाह चाहे कितना ही 
स्मणीय हो, वह है अधोगामी और अन्त मे विषादमय ही । 
इतना अनुभव हो जाने पर उपासक आत्माभिप्ुख हो जाता 
है। वह इन्द्रियजन्य रस को छोड कर भावात्मक आनन्द प्राप्त 
करने लगता है। उस आंनन्द को प्रकट करने के साधन पार्थिव 
और इन्द्रिय-गोचर भले द्वी हो, तो भी उनके द्वारा व्यक्त करने 
का भाव इन्द्रियातीत ही होता है, और इसलिए, उनके द्वारा प्राप्त 
होनेवाला आनन्द शुद्ध, निप्कलड्ड और स्थायी होता है। बह 
आनन्द शम्-प्रधान होता है | वहाँ विलासिता का नाम तक नही 
होता । उस आनन्द में अवेश करने के बाद मनुष्य 'विगलितवेयां- 
तर' हो जाता है। इस कला को आदर्शदर्शी ( [4७०॥8४४० ) 
कहते हैं, क्योकि इस कला के आदशे मे आंत्मा का प्रतिबिम्ब 
होता है । भारतवर्ष मे इस आदर्श-दर्शी कला का ही प्राधान्य 
था । यहाँ यथार्थदर्शी कुला थी ही नही सो नही । मया- 
खुर की कला यथार्थदर्शी थी । पर विश्वकर्मा की कला आदर्श- 
दर्शी थो। यहाँ तो विश्वकर्मा हो की कला लोकमान्य हुईं । कदा- 
ध रास महल लिन कक अजब कल ए/2 54646 
# सुख-ढु.खात्मक नहीं, परन्तु शुद्ध आनन्द रूप| 
' स्वतस्त्र, जो दूसरे पर आधार न रक्खे । 
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किन सयासुर की कला चीन देश से आने के कारण यहाँ नठहरी 
ही, अथवा वह कला हमारी धार्मिक भावनाओं की पोपक न होने 
के कारण शायद लोगो के द्वारा वह ज्पेज्षित को गई | यह 
आदश-परायणता चित्रकला और सद्भीत के अज्ुसार स्थापत्य में 
भी है, पूजा-अचा और जीवन-संस्कारों मे भी है ? साहित्य और 
रीति-रिवाजो मे भी है । इसमे कला का उत्कप है, परन्तु वह 
पराकाष्ठा नही | काष्ठा ओर परागति तो आत्म-प्राप्ति ही है | 
आत्म-प्राप्ति मे मनुष्य कल्ातीत होता है। रवीन्द्रनाथ टागोर 
के 'राजा' (राजा! नाटक) के अनुसार आत्मा न सुन्दर होता है, 
न कुरूप । वह तो सत्यरूप होता है । इसलिए जीव-रानी को यदि 
उसके साथ रममाण होना है तो उसे भी कलातीत हो जाना 
चाहिए । यही अभेद-भक्ति है, यही गर्भ-ग्रह मे प्रवेश है, यही 
सायुज्य मुक्ति है । इसका न वर्णन हो सकता है, न सूचना दी 
जा सकती । वह शब्दातीत है, वह अवणनीय है, वह निष्कल 
परत्रह्म है। आदशंदर्शी कला हमें उस तरफ ले जाती है, उसका 
स्मरण कराती है, उसकी मॉकी देती है, उस तरफ जाने के लिए 
शक्तिमान्‌ बनाती है । इसीलिए उस कला की उपासना प्रत्यक्ष 
परत्रह्म प्राप्ति की साधना है। इसीसे पुराने शास्त्रकारों ने कहा है 
कि नादोपासना से त्रह्म-पप्ति होती है। कला की सम्यक्‌ उपासना 
'छारा मनुष्य कलातीत होता है ओर मोक्ष भ्राप्त कर लेता है । 

इस कला की उपासना योग से होती है। नाक पकड़ कर 
श्वास का रोकना ही योग नहीं कहलाता। योग का अथ है 
समत्व । योंग अथान्‌ वासनाराहित्य, योग अर्थात्‌ निर्विकारता, 
थोग अथोन्‌ संयम। योग-अथोत्‌ ध्यान। योग अथात्‌ तदाकारता। 
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इस योग का साधक ही आयये-कला के रहस्य को समझ सकता 
है, उसका पुनरुजजीवन कर सकता है, उसमे नवीन प्राण फूँक 
सकता है और उसके द्वारा समाज में नूतन युग उत्पन्न कर सकता 
है। कला कां उदय भीतर से होना चाहिए। इसलिए आज 
कलाघरो को तपस्या-पूरनक ध्यान करना चाहिए ।| हमे स्मरण 
रखना चाहिए कि हमारा शरीर, समय ओऔर स्कूर्ति विलास के लिए 
अथवा बिलासी जनो को सन्तुष्ट करने के लिए नही, वरन्‌ अपनी: 
कला द्वारा जनादन की सेवा करने के लिए है | 
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सो ग्य वश मुझे कला का भान बड़ी देर से हुआ । 
बचपन मे या बढ़े होने पर भी मैने पढ़ाई को 
अपने जीवन-विकास के मार्ग में आने ही नही दिया। अर्थात्‌ ठेठ 
बाल्यावध्था से ही मै प्रकृति की गोद में पज्ञा हूँ । प्रवास तो मेरो 
आल्यावस्था का आनन्द का विषय । सो भी मैने पासल की तरह 
रेल के डिब्बे मे बैठ कर प्रवास नही किया, वल्कि बैल गाड़ी पर 
मैं दर कूच दर मंजिल प्रवास करता जाता | लड़के या बड़ों 
के साथ मै विशेष पढ़ता भी नहीं था । पशु-पत्ती और फूल-पत्तियो 
से ही मेरी मित्रता थी । प्वेत निर्मरों के पास बैठ कर उनसे अथे 
विहीन बाते करना भी में सीख गया था । थोड़े ही दिनो मे मैने 
देखा कि पाठशाला के कई विद्यार्थियो ने अरुणोदय की शोभा 
को भी नहीं देखा था । रात को देर से जब तस्तरी का सा चंद्र 
अस्त होता है, तब उसके उस मजेदार दृश्य का तो उन्हे ख्याल भी 
कैसे हो सकता है ? एक दिन हम सावंतवाड़ी के रास्ते पर सफर 
कर रहे थे । चंद्र अस्ताचल को जा रहा था । रात के करीब दो 
का अंदाज था| गाड़ी मे लेटे छेटे मे चंद्र को देख रहा था। 
चंद्र ठेठ क्ेतिज पर आया और उस पर लाल स्याही फिर गई | 
समस्त प्रक्रति शोक मग्ना जान पड़ने लगी। शक्ति मे सौदय के 
हि कप कि कक अल की की 30 किस कक तो सीमित कक आल 


> सूरत के 'युवक सप्ताह! के उपलई्य में भेजा हुआ निब्रन्ध । 
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साथ साथ भावनाये भी होती है यह प्रभाव दस साल के मेरे बाल 
हृदय पर उस दिन पहले ५हल पड़ा । तथापि कला का भान नहीं 
जागा था | घर मे और मंदिरों मे घार्मिक संस्कार, विधियां, त्यो- 
हारो की आयोजनाये और उत्सव आदि का प्रभाव बाल्यावस्था से 
ही पड़ रहा था। मैं तीन तीन घंटे बेठ कर घर मे देव-पूजा किया 
करता । इसलिए मृतियों की नित्य नवीन रचना, रगे पिरगें फूलो 
और तुलंसी दल तथा दूवों, बिल्व-दल आदि की शोभा देखने की 
आदत और आनद मुझे; एक साथ भाप्त होते। प्रत्येक प्रान्त के मिन्न 
भिन्न तरह के बतंन, पोशाक, रहन-सहन और ग्रह-रचना देख-देखकर 
उनके बाह्माभ्यंतर भेद और साम्य की ओर मेरा ध्यान अपने आप 
आकर्षित होता | देशी राजाओ की राजधानियां भी बार बार 
देखने का अवसर भ्राप्त होने के कारण दरबारी ठाट-बाट, गायन, 
नाच, राजप्रासाद, वहा का शिष्टाचार यह सब देखने का मौका 
मिलता । तरंगी मन इन बातों पर अनेक तरह के विचार कर करप- 
लाये बांधता । 

तथापि अभी तक मुझे! कला का भान नहीं हुआ था। कला- 
रखसिकता अब तक मुग्ध थी | इसलिए उसके शुभ संस्कार मिलते 
जाते थे पर उसके उन्माद का स्पशे तक भी अभी मुझे नही हो 
पाया था । इसलिए मेरा ख्याल है कि बच्चो की भक्तिपूत कला 
का वायु-सडल जरूर मिलना चाहिए । पर भान पूर्वक कला का 
सेचन तो उनके लिए कदापि अच्छा नहीं है । 

शिक्षा समाप्त कर लेने पर जब मैं जीवन के अंग-पत्यगो पर 
सनन करने लगा तभी मुझे; कला का भान हुआ, उसका महत्व 
समझा। भोग़-विलास से सग्न रहने वालो का जीवन कितना हीन 


श्र जीवन-कला 
निद्य ओर उच्छु खल होता है. इसका ज्ञान मुझे पहले से ही था । 
इसलिए कला के सच्चे खरूप को जानने मे मुझे बिलम्ब न लगा । 
इतनी पूर्ब-तैयारी के वाद कला पर कई प्रमाणिक गन्थों के पढ़ते 
समय मुझे कोई कठिनाई या शंका नहीं हुदूु।. 7 

कला का विवेचन शुरू करने के पहले उपयुक्त अनुभव का 
सार कह दूं । जीवन की पूर्व दशा मे पहले पहल सदूगुणों का 
विकास कर उन्हे दृढ़ करना चाहिए। और सदाचार की महत्ता 
तथा दुराचार की द्वीनता हृदय पर शिला लेख की भांति अंकित 
हो जानी चाहिए | इतना हो जाने पर ही कहा जा सकता है कि 
कला की दीक्षा लेने की पूर्व-तेयारी हो गई । जिस प्रकार यौवन 
चारो पुरुषार्थों का उत्तम काल है उसी प्रकार अनन्त प्रमादो का 
उद्गम स्थान भो वही है । यौवन के पास सब कुछ है, केवल 
जीवन नौका का प्रेरक कण नही । थदि धर्म-संस्कार और सदा- 
चार से यह करो प्राप्त न हो सके तो उसे वह कला से कदापि 
नहीं प्राप्त हो सकता । एक बार मनुष्य के जीवन भे धर्म प्रतिष्ठित 
हुआ कि उसे सब कुछ मिल गया। ध्मे-्वीयं के साथ मलुष्य 
चाहे जिस क्षेत्र मे या विषय में गहराई के साथ, प्रवेश कर सकता 
है, और उस क्षेत्र या विपय के यथार्थ रहस्य को श्राप्त कर सकता 
है। जीवन समस्त मे प्रत्येक वस्तु को निर्मेल दृष्टि से देख वह उसके 
स्थान, अयोजन ओर विनियोग को निश्चित कर सकता है । 

धर्म अर्थात्‌ श्रद्धायुक्त सदाचार के आधार पर जिस कला 
की रचना होती है वह रस-गर्भीर, प्राण-पोपक और अनंतवीर्य 
होती है । कला पर जिस सदाचार की रचना की जाती है वह 
प्रायः ऊपरी शिष्टाचार ही होता है । जिस तरह सड़े हुए फल्न पर 
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रंगीन कागज लपेट कर उसे सुंदर दिखाने का प्रयन्ष किया जाता 
है उसी प्रकार अ-संस्कारी अं-सयत जीवन पर नागरिकता का आड- 
म्वर॒रचकर जीवन सदाचारी बताया जा सकता है । कला के 
द्वारा विकसित सदाचार को तो हलकी धातु पर चढ़ाई हुई 
चकलई ही सममिए । जब से धम अग्रतिष्ठ हुआ है तव से सुधार 
एक तरह का विनीर' वन गया है। वेनीर के मानी हैं हल की जाति 
की लकड़ी पर चढ़ाया हुआ शीशम अथवा महागनी जैसे लकड़ी 
का आवरण । यदि हम सांसाहार को सदाचार के विपरीत मानते 
तो इसका कारण हमे धमम से प्राप्त होना चाहिए, कला से नहीं! 
मांसाहार मे क्ररता है, पाप है, हृदय-धर्म का द्रोइ है। इस 
भावना से जब मांसाहार का त्याग किया जाता है तो वह स्थिर 
होता है, बलप्रद होता है। कितने ही कवि और कलाकार कहते 
है कि हम मांसाहार इसलिए नहीं करते कि मांसाहार हमारी 
सोदय की कल्पना को आघात पहुंचाता है । इसलिए हम निरा- 
मिष भोजी है । ऐसे लोगो के निरामिष भोजन मे व्रत की हृढ़ता 
नही होती | कभी कभी वे मांस का सेवन कर भी ले । कला के 
हिमायती कला का केवल सेवन कर सकते है पूजां नही । पूजन 
की वत्ति का उदय धर्म से ही होता है | वरिना खार्थ ओर अहंकार 
को मारे पजा हो ही नही सकती । 
जीवन विषयक कल्पना जब तक स्थिर नहीं हो जाती तब 
तक हमे इस वात का ख्याल भी नहीं हो सकता कि कला क्‍या 
वस्तु है । पशु के समान ही मनुष्य मे भी भोगवत्ति है, खामित्व- 
बुद्धि है, आलम्य है, उतार मे फिसलने का आनन्द भी है । पर 
सजुष्य बुद्धिवान्‌ , प्राणी है । इसलिए वह इन वृत्तियो को व्यव- 
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'स्थितरूप दे देता है । शब्द जाल फैज्ञाकर वह पशु जीवन को भी 
रसमय या यथार्थ बता सकता है। यह अजुभव तो बाद में 
'मिलवा है कि भोगमय जीवन न तो रसमय हो सकता है, और 
न यथार्थ । एक के अनुभव से मिली हुई मुफ्त की होशियारी 
लेने से जब तक दूसरे इन्कार करते रहेंगे तब तक भोग की फिला- 
सफी और उस पर रचा हुआ सोदर्यशाल्र इसी तरह चलते रहेगे। 
सब से पहले यह तय करना चाहिए कि सफल जीवन किसे 
कहते है । किस प्रकार जीवन व्यत्तीत करने से हम निष्प्राण नहीं 
डोगे, हीन न होगे, विनाश-मार्ग के पथिक न बनेंगे । इसके बाद 
इस मंगल-जीवन के अनुकूल कला का विकास अपने अंदर करना 
चाहिए | इन्द्रिया का अपने अपने विषयो की ओर आकर्षित होना 
खाभाविक है । यदि इस आकर्षक्ष को ही कोई कलावत्ति 
मान ले, ,इसीक़ों यदि कोई रसिकता का नाम दे दे तब तो कहना 
होगा उसने अपना आत्मघात ही कर लिया । ओर कला का भी 
अपमान किया | कला का आनन्द विषयातीत होना चाहिए । 
कितने ही बेरागी इंद्रियो मे परिपण अविश्वास रखते है । 
कहते है---“इन्द्रियो को खाधीनता यंदि दे दी जाय तो वे तो. 
अपने विषयो की और अवश्य दौड़ेगी, और यह नि संदेह सिद्ध है 
कि विषयो का सेवन ही आध्यात्मिक स॒ृत्यु है। इन्द्रियो की अधृत्ति 
आभ तो हरगिज़ नहीं और न वह एकदम बंद ही हो सकतो है । 
यदि एकदम उसे बंद करने जाते हैं तो बलवान इन्द्रिय-पआम कोई 
न कोई विक्ृति खड़ी कर देता है । इसलिए युक्तिअयुक्ति द्वारा 
मधुरता पर साथ ही हृढ़ता के साथ इंद्रियों को विषय-पराडमुख 
करने मे ही हमारा सच्चा पुरुषार्थ है।” 
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कला के उपासको की दृष्टि इससे कुछ भिन्न है । वे कहते हैं 
कि “इन्द्रियो को विषय-सेवन करने के लिए खाधीनता दे दी जाय 
तो वे बात की बात मे जीवन की तमाम सुन्दरता को नष्ट-अश्रष्ट 
कर देगी । विषय-सेदन मे सुन्द्रता हुई नहीं । सुन्दरता, कला, 
काव्य ये सब इन्द्रियातोत वस्त॒ुये है । इनका आनन्द सच पूछा 
जाय तो इन्द्रिय-निरपेत्ष है इसलिए शुद्ध सात्विक है। इस आनन्द 
के सेवन मे इन्द्रियों की सहायता की जा सकती है । यही 
केवल हमारा कथन है । यह कोई वात नदी कि इन्द्रियों की सभी 
अवृत्तियां अध पात की ओर ले जाती है। हृदय की एक खास 
तरह से शुद्धि कर लेने पर इन्ही इन्द्रियो के द्वारा सौदये का आक- 
लन किया जा सकता है | एक ही युवती को पति और पिता 
जिस तरह भिन्न-भिन्न दृष्टि से देखते है उसी प्रकार बिषयी पुरुष 
और कलारसिक भी एक ही वस्तु को भिन्न-भिन्न दृष्टि से देख 
सकते है | हम इस बात को छुबूल करते हैं कि षिता की दृष्टि की 
निर्मलता दुलभ है । इस बात को भी हम खीकार करते हैं कि 
आज कल अपने को कलारसिक कहलाने वाले कितने ही लोग 
विषयी या विलासी ही होते है | हम जानते है कि हमारी जाति 
में इन बाहरी लोगो की संरूया ही वहुत बढ गई है । अत ज्ञान- 
शुद्धि का प्रयत्व हंमे करता चाहिए---सबको करना चाहिए। पर 
इस जाति का अंत तो कैसे किया जा सकता है ? 

प्राय सभी कलापूजक इस बात को जानते है कि कला पूजन ' 
में सभी इन्द्रियां एक सी योगता नहीं रखती । स्पर्शेन्द्रिय और 
स्वादेन्द्रिय इननी उन्‍्माद कारी और असंयत होती हैं कि कला- 
पूजन से हम उन्तकी सहायता ले ही नही सकते | गंध भी स्पशे 
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सुख द्वी है। इसलिए गंधकभाही इन्द्रियो को भी कला-पूजन-इन्द्रियो 
में स्थान मिलना शंकास्पद्‌ है। अब शेप रही दो ज्ञानेन्द्रियाँ, श्रवण 
ओर नयने। इन दोनो की विलासिता को संयत कर इन्हे कलाग्रह 
की दीक्षा दी जा सकती है। 

पर कला का सच्चा आनन्द शब्द या रूप के आखाद में नहीं 
हैं। कला निर्दोप सृष्टि निमाण करने ही मे आनन्द मानती है । 
अथात्‌ हाथ और कंठ की सहायता से ही कला की श्रेष्ठ से श्रेष्ठ 
उपासना हो सकतो है । कण्ठ से खर्गीय संगीत ध्वनि निकालने 
का आनंद कला का भ्रधान आनन्द है । पर जब तक उसकी जांच 
नही कर लेते, श्रवण द्वारा अनुरजक शक्ति का तथा भावनाओं को 
उद्दीपित करने के सामथ्य की जांच नही हो जाती तब तक सगीत 
से आनन्द मिल ही नहीं सकता | संगीत का आनन्द अन्ततोगत्ा 
इन्द्रिया से परे तो है. ही पर वह श्रवण और कण्ठ की सहायता से 
ही जायूत हो सकता है । 

सच देखा जाय ती प्रत्येक इन्द्रिय द्वारा कला का आनन्द्‌ 
आ्राप्त हो सकता है। पर उसे पहचानने की मनुष्य को शक्ति हो तब। 
कितनी ही इन्द्रियों का संयम करने ही से एक असाधारण और 
निविषय आनन्द भ्राप्त किया जा सकता है | यह मनुष्य जाति का 
दुर्देव है कि उसने इस आनन्द का बहुत कम अनुभव किया है 
जिस आदमी को खुजली हो जाती है वह खजुआने को ही आनंद 
मानता है, पर नीरोग मनुष्य तो शुद्ध आरोग्य-आननन्‍्द को ही पसंद 
करता है | जाड़े के दिनो मे, जत्र हम बिलकुल खस्थ होते है । 
बिलकुल सुबह उठकर ठंण्डे पानी से नहाते है तब सारे शरीर मे 
से--रोम-रोम से आनन्द फूटता है । क्‍या उसे छोड़कर हम खजु- 
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आने के सुख को पसन्द करेंगे ? अह्यचय का आनन्द आरोग्य- 
आनन्द की अपेक्षा हजार गुना अदभुत ओर उन्नत होता है। 
उसके अनुभवी बहुत कम होते हैं । पर इसे कोई त्रह्म चर का दोष 
नहीं कह सकता | 

पालखी और डोली मे बैठकर घूमने में भी आनन्द है। 
सामने से जोरों की हवा चल रहो हो उस समय टेकड़ी पर चढ़ने 
मे भी आनंद है । आलस्य मे और उद्योग मे भी आनन्द है। पर 
इन दोनो में प्राणप्रद कौनसा है ओर प्राणशनाशक कौनसा है ? 
इसका तो परिचय प्राप्त कर ही मनुष्य को अपनी पसन्दगी करनी 
चाहिए | इस तरह विचार करने वाला आदमी कला और परि- 
अ्रम से विरोध की कल्पना ही नहीं कर सकता | स्वयं जीवन- 
रस को शुष्क करने वाली इस बीसवी सदी की मजदूरी को सच्चा 
'परिश्रस नही कहा जा सकता। कला के नाम विलासिता का 
प्रचार करनेवाले धनिको ने ही इस प्राण-नाशक मजदूरी को उत्पन्न 
किया है । इस बात को हमे क्षण भर के लिए भी नहीं झुलानी 
चाहिए । अमेरिका की स्त्रियो की टोपियो की शोभा बढ़ाने के 
लिए सं'र भर के सुंदर सुद्र पक्षियो को मारने का उद्योग शुरू 
हुआ । भला इससे भी कद्दी कला को पोषण मिल सकता है ९ 
लॉरड कर्ज ने भारत का चाहे कितना ही जुकसान किया हो, पर 
उसने भारत के मोरो ओर अन्य पक्षियों के पीछे विदेशों मे भेजने 
के व्यापार को बन्द करके जरूर एक सुंदर काम कर डाला । प्रत्येक 
प्रामाणिक मज्दूरी मे---जीवन-पोषक मजदूरी में--कंला का शुद्ध 
आनन्द है । जिस वस्तु के निमोण करते समय पद्‌ पद और 
क्षण क्षण पर सावधानी की आवश्यकता होती है उसमे जरूर ही 
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कला निवास करती है। चरखा चलाते समय क्षण क्षण 
पर मुझे सूत की सुंदरता की ओर ध्यान देना पड़ता है। यही 
नही, बल्कि सूत की सुंदरता का मेरा आदर्श क्षण क्षण अधिका- 
घिक ऊँचा होता जाता है । लापरवाही से काता हुआ सूत हमारी 
लापरंवाही का स्मारक बन जाता है । जितनी ही वार उस पर 
हमारी नजर पड़ती है उतनी ही वार हमारे चित्त मे उससे ग्लानि ही 
उत्पन्न होती है। अतः जहाँ जहों अवधान की आवश्यकता है 
तहाँ तहाँ कला को स्थान है। इस पर से हम यह ससामान्य 
सिद्धान्त कायम कर सकते है कि जो जो क्रियाये स्वायत्त है, वे ही 
कला को भी स्थान देती है । 

कला का आनन्द शांत और स्थायी होता है। जिसमे विलास 
है, उससे क्ान्ति, ग्लानि और विषाद जरूर पैदा होते हैं । इसी- 
लिए हम कहते है कि लालित्य और लालसा बिलकुच जुदी जुदी 
चीजे हैं । 

मेंह हा ञँः शः 

एक बंगाली भाई ने मुझ से एक भारी शिकायत की ॥ 
उन्होने कहा--“कला के नाम आप लोगो ने देश के पुरुषाथ को 
बडी चोट पहुँचाई | युवावस्था मे जब कि विद्यार्थयों का जीवन 
असीम अमयोद महत्वाकांक्षा से स्फुरित होना चाहिए, जब उनको 
रात दिन यही खप्न रखने चाहिए कि सारे ससार का दुख मे 
अकेला दूर करूँगा, कीति की लालसा यही उनका एकमात्र दोष 
जीवन मे दृष्टिगोचर होना चाहिए, और कष्ट सहन ही से जिन्हे 
आनन्द मानना चाहिए, ऐसे महत्वपूर्ण काल मे आजकल के नो- 
जवान कला के नाम निकम्मा जीवन व्यतीत करने लगे है । दूसरे 
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का दु ख़ देखकर रो पडने के बदले वे अपने ही दु खड़ो का रोना 
जहाँ तहाँ रोते फिरते हैं, और स्त्रियों की खुशामद करने ही मे 
पुरुपार्थ मानते हैं । संसार से नष्ट करने योग्य केवल एक ही 
दु ख इन नर-वीरो को दिखाई देता है--ओर वह है वेधव्य | इन 
भाई की पूरी टीका मैं यहाँ लिखना नहीं चाहता । अतिशयोक्ति 
पूर्ण टीका अपने उद्देश्य को ही हानि पहुच ती है। पर यह तो 
अत्येक विचारवान मनुष्य को खीकार करना होगा कि जिस तरह 
खसदाचार और पुरुपार्थ के वीच कोई विरोव नही होना चाहिए, 
उसी प्रकार कला और इन दोनो के बीच भी विरोध न होना 
चांहिए। यदि कला कोई सच्ची वस्तु हो तो वह जीवन का संगीत 
रूप होनी चाहिए । जीवन के सभो अंग प्रत्मज्ञों मे जब संगति, 
उत्पन्न हो जाय तभी जीवन में संगीत वहाया जा सकता है । 
हैः 2] सु नह ;ढ 
इसीलिए सदाचार सर्वेश्रेष्ठ कला है। सदाचार ही में कला 
युक्त-जीवन है। रूप की उपासना की अपेक्षा श्रेम की उपासना 
ही श्रेष् है । लैला ओर मजनू की कथा को रूढ़ करनेवाले सूफी 
कलाकारो ने सजनेूँ को सुदामा का दूसरा अवतार बना कर और 
लैला को कृष्ण रात्री का कुसुम कल्पित कर यही बात जाहिर 
की है कि उच्च कला रूप की भी उपासना नहीं करती | घर के 
दीवान खाने मे हरिण का सिर या सीगो का प्रदर्शन करनेवोला 
सौन्द्य का उपासक भले ही समका जाय पर उसके जीवन के 
कलाशुल्य होने मे कही सन्देह हो सकता है ? फिर आप शत्रु 
की खोपड़ी इकट्टी करने वाले तिब्बत के निवासियो को जँगली क्यो 
कहते हैं ९ शिकारी राष्ट्रो से कला का पाठ यदि हम पढ़ने चैठें 





वात है । । हरिणों के सिरों से छयने दीचानलाने को सजाने वाले 
आधनिक रसिक मनुष्य और विजित लोगों के सियों को मिट्टी 


में रख कर एक विजय स्वंच ही रचना करने दाले तैसूरलंग 
कप" लय 


७ ओ ए जादि ञ्ञम्‌ 2 नहीं +-ह जज इालकों सिल्क 
मं काई जांदे का सदर नहां है | चन्ह-नन्हं दालकाी के हाथ ताड़ 


मनुष्य को यदि आर नर-पत्नु राक्षस कहें तो प्रेम-घरम को सुला 
कर कला को दिद्ास करने की इच्छा रखने वाले मनुष्य को भी 


आप को वही नान अपित करना चाहिए । 

कला धमं क्वा स्थान नहीं ले सकृती। पर वह धम की 
विरोधिती तो ऋद्मपि नहीं हो सक्त्ती । कला सत्य तक नहीं पहुँच 
सकती । पर सत्य का छ्ेष भी उसे नहीं करना चाहिए । कलों सें 
संपूर्ण पुरुषाथ समाविष्ट न हो एर पुरुषोध की विवातिका उसे 
किसी अकार न होना चांहिए । समाजोंपयोगी प्रत्येक मजदूरी में 
कला का दशत करने की दिव्य दृष्टि यदि हमें प्राप्त न हो सके तो 
कम से कम ऊला को मजदूरी का तिरस्कार करने का पाप तो 
हरांगेज न करना चाहिए | सजदूरों का जीवन उसे विषम कदापि 
नहीं कर दंना चाहिए । सजदूरी का द्ोह करने से जब जीवन ही 
नहीं टिक सकता तत्र कला कहाँ वचने लगी ९ 

्ञैः र्कः हैः है 

कोई कहेगा, कला को इतने वन्चनो में जकड़ने पर उसके 
लिए ज्षेत्र ही कहाँ रह जाता है ? उत्तर चह है कि ये कला के 
वन्‍्धन नही, संरक्षक भाई हैं | उसके सहवास में ही कला हम 
विकास हो सकता है। उन्तकी सद्दायता उसे व मिलते पावे तो 


४ 


9) 
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कला की नित्य पेरिणी बात की वात में कला का कण्ठ धर दवावे। 
भाइयों के सहवास में ही वहन जीवन-व्यापी क्षेत्र में विहार कर 
सकेगी । भाई अपनी वहन के क्षेत्र फों सकुचित नहीं करते बल्कि: 
उसे सपुर्ण क्षेत्र का अविकार सौंप देते हैं । 


प्राचीन साहित्य$ 
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इनू[क्विकारो ने कविता की तुलना कान्‍्ता से की है । 
शाह्मकारो ने कुटुम्ब मे जो प्रतिष्ठा श्री की कल्पित 
की है वही संस्कारी जीवन मे साहित्य की भी है । जो समाज 
ख्रो की प्रतिष्ठा को भूल जाता है वह साहित्य की कदर भी क्‍या 
करेगा ९ 
जो भनुष्य जीवन भर ब्रत-नियमादि किया करता है, उसे यह्‌ 
होश नही रहता कि हम कहाँ थे ओर कहा जाते है | उसके लिए 
भूत और भविष्य दोनो शून्य हैं | क्या हमारे टीकाकारो का भी 
यही हाल तो नही हो गया हो ? संस्क्रत साहित्य के रहस्य को प्रकट 
कर देने वाले टीकाकार कम नही है । यदि साहित्य का कुर- 
क्षेत्र करना हो तो हमारे टीकाकारो की सेना इतनी बड़ी है कि 
वह जिस देश को चाहे हरा सकती है । परन्तु साहित्य को व्या- 
पक दृष्टि से देखना किसी को सूका ही नही । जिस तरह कालि- 
दास पुष्पक विमान मे बेठकर लड्ढा से अयोध्या तक के प्रदेश का 
निरीक्षण विहग-दृष्टि से कर सका, अथवा यक्ष पर दया कर के 
वह हिसगिरि से अलकापुरी तक मेघ को भेज सका, उस तरह 
एक भी टीकाकार को यह नही सूका कि वह साहित्य-खण्ड का 


है कवि-वर रवीन्द्रनाथ टागोर के प्राचीन साहत्य' के गुजराती अच्ु- 
वाद के उद्द श्य से लिखा हुआ लेख । 
डे 
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समग्र अवलोकन करे'। जिस तरह वीणा दस-पाँच मनुष्यों ही का 
मनोरंजन कर सकती है, उसका सद्लीत किसी महासभा में व्याप्त 
नही हो सकता, उसी तरह टीकाकारो की दृष्टि भी एक सम्पूर्ण 
श्लोक के चाहर नहीं पहुँचती । ज्यादह से ज्यादह यदि उसने यह्‌ 
बता दिया कि नान्द्री का श्लोक सम्पूर्ण नाटक्क की वस्तुओं को 
डिस तरद सूचित करता है, तो वह कृतार्थ हो जाता है। हमारे 
साहित्य-मीमांसक भी जितनी गहराई में उतर सके हैं, उतने विस्तार 
से देख नहीं सके | एक श्लोक के भीतर दस-पॉच अलकारों की 
सस्रृष्टि सिद्ध कर सकते है , परन्तु यह वतलाना वे अपना कर्तव्य 
नहीं समभते कि एक सम्पूर्ण महाकाव्य या खडकाव्य किस तरह 
एक राग है, उसका आत्मा कहाँ है? इसका अपवादरूप एक क्षेमेन्द्र 
गिना जा सकता है | इस काश्मीरी महाकवि ने अलंकार 
और रसो के बाद औचित्य का महत्व बरतला दिया है। उसने 
एक ही कवि के एक ही श्लोक का रस निचोडने के बदले संस्कृत 
साहित्य के बत्तीस विख्यात कवियों की भिन्‍न भिन्न काव्य-कृतियों को 
छे कर उनके गुण ओर दोषो की विषेचना की है । यह निप्पत्न 
कदि दोपो को बताते समय अपने दोपो को भी ध्यान में लाना 
नही भूला | तथापि यह कर्पना तो क्षेमेन्द्र को भी नही सूझी थी कि 
एक सम्पूर्ण नाटक अथवा काव्य ले कर उसके रहस्य की खोज की 
जाय । इसकी दृष्टि से औचित्य था'--- 
पदे वाक्‍्ये प्रवन्धार्थ मुणेडलैकरणे रखे । 
फ़ियायां कारके लिगे बचने च दिशेषणे ॥ 
 उपसयगे गिपाते च काले देशे कुले खते । 
तत्वे सत्वेश्प्यभिषाये स्वभावे सार-संग्रहे ॥ 
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प्रतिसापासवस्यायां विचारेनाम्यथाशिपि | 
काव्यस्यांगेषु चर आहुरोजित्ये व्ययि जीवितम ॥ 

कितनी ही जगहों में ओऔचित्य-विचार की चर्चो करके कवि 
रूक गया है । रवीन्द्रनाथ ने हमे साहित्य की ओर देखने को एक 

दृष्टि दी है । 

जैसे नाटक काव्य का निष्कष है, उसी तरह कवि भी सामा- 
जिक जीवन, राष्ट्रीय आकांक्षा, जातीय आदर्श अथवा श्रजा की 
वेदनाओ की खयम्भू सूर्ति है ।जब कोई भट्ननारायण वेणी-संहार' 
लिखता है, तब्रद्रोपदी का क्रोध, भीम की प्रतिज्ञा, करी का मत्सर 
और अश्रत्थामा की जलन का चित्र खीचने के बाद वह राष्ट्रीय 
उत्थान और पतन की सीमांसा भी अपने ढड़् से करना चाहता 
है । जब्र कालिदास 'रघुवश' लिखने बेठता है तब रघु के कुल ही 
की नही किन्तु अखिल आर्य-संस्क्ृति की प्रकृति ओर विक्रति को 
अंकित कर देना चाहता है । 

हमारे कवियों की ऋतियों की ओर ऐतिहासिक अथवा सामा- 
'जिक दृष्टि से देखने को चृत्ति भऊे ही पश्चिमी लोगो ने सुमाई हो, 
परन्तु रबीन्द्रनाथ का आय-हृदय तो संस्क्ृत-साहित्य की ओर 
आपये-दृष्टि से ही देख सका है। जिस अकार एक समर्थ चित्रकार 
केवल द्स-पॉच लकोरों से ही सम्पूणं चित्र को सूचित कर 
सकता है उसी तरह रवीन्द्रनाथ ने मिन्‍न भिन्न प्रसगो पर लिखे 
हुए पॉच-सात स्फुट नित्रन्धो से ही यह सब दिखा दिया है कि 
संस्क्रत-साहित्य क्‍या है, संस्कृत कवि का हृदय कैसा है, 
हिन्दुस्थान का इतिहांस किस पुरुषा्थ को लेकर बैठा है, इत्यादि । 
संस्क्रत कवियो में ऐतिहासिक दृष्टि भले ही न हो, परन्तु 
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उनमे ऐतिहासिक हृदय तो अवश्य है । सामाजिक छुख-दु'खो 
का प्रतिध्वनि उनके हृदयों से जरूर उठती है। राष्ट्र के उत्कप के 
साथ वे आनन्दित होते हैं और उसकी मूछों के साथ मूछित । 
लोगो का अध.पात देख कर उनका हृदय रोता है, और जब ऐसा 
होता है तब वे प्रेम भरे" और मनोहर वचनो से समाज को 
सचेत करना चाहते हैं । 

जहाँ शात्र का वश नहीं चलता, जहाँ नीति शास्र-कार 
“उध्वेबाहुविरोम्येष न च कश्रिच्छुणोति मे! इस तरह अरण्यरोदन 
करते हैं, वहाँ कविजन अपनी सहृदयता से समाज के हृदय को 
जागृत करके समाज को उन्नति ऊँ मार्ग पर ले जा कर खडा कर 
देते हैं । मनु, याज्षवल्क्थ, पराशर और उनकी जाति के अनेक 
स्उतिकार समाज पर जो प्रभाव उत्पन्न नहीं कर सके, उस प्रभाव 
को लुटेर का प्रमुख वाल्मीकि एक अमर काठपय द्वारा उत्पन्न कर सका 
है। श्री शंकराचार्य ने प्रस्थानत्रयी पर भाष्य लिखकर जो दिग्विजय 
प्राप्त किया, पटपदी के समान सुदर स्तोत्रों को लिखकर उन सहा- 
परिब्राजकाचार्य ने उससे कही - बढ़कर दिग्विजय प्राप्त किया है । 
शंकराचारय को शाख्ार्थ करते समय खडन-मण्डन द्वारा विरोधियों 
की बुद्धि पर।हु5-पूवेक विजय भ्राप्त करना पडो, परन्तु जब वे परम 
हंस अपने सुन्दर स्तोत्रो, का आलाप करते होंगे तच लोक-हृदय 
स्तेच्छा, से राजी-खुशी से पीजडे मे आ गया होगा । ऐसे कवियों 
का हठ्गत भाव प्रकट करने के भिए उनके समान ही समर्थ कवियो 
की आवश्यकता थी । बारह वर्ष व्याकरण रटकर, दूसरे बारह वर्ष 
तक न्याय-शासत्र के छिलके छीलने के बाद साहित्य-शास्र की सर्जरी” 
सीख कर तैयार हुए टीकाकारों का वह काम नही । वाल्मीकि, 
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भवभूति, भास और कालिदास के समान कवियों ने रवीन्द्र के 
समान समालोचक को पाकर अद्य में सफलं जन्म अद्य मे सफला: 
फ्रियां:” कह कर उसी तरह की कृतार्थता का अनुभव किया होगा 
जो न्यूटन और केप्लर का जन्म होने पर त्रह्मदेव को अपनी सृष्टि 
रचना पर हुई होगी | काल निरवधि है ओर प्र॒थ्वी विपुला है यह 
हमारे कवियों की श्रद्धा रवीन्द्र जैसे समान-धर्मात्मा को देखकर 
्चरितार्थ हुईं होगी । 

जब पुराने टीकाकारो ने हमे अपेक्षित दृप्टि नहीं दी, तब 
हमारे पाश्चात्य परिडतम्मन्य अध्यापको ने हमे उल्टी ही दृष्टि दी। 
उन्होने यही पाठ पढ़ाना झुरू क्रिया कि यूरोपियन आदर्शानुसार 
हिंदी इतिहास से छुछ भी नही। यूरोपियन शिष्टाचार के अनुसार 
हिंदी-काव्य स्वेदा निचली श्रेणी मे गिने जाते है; इतना ही नहीं 
वरन्‌ 'क्षेम॑ केनचिदिदुपाण्डुतरुणा' के समान ' श्लोक जिस समाज 
मे निर्माण हुआ, जो समाज किलो की दावारों मे नहीं, किंतु वन* 
डउपवन की गोद ही मे. परिवर्धित हुआ है, उस समाज के कवियों 
को निसग निहारने को नेत्र नहीं हैं, ऐसा कहने की भी ढिठाई 
करने मे वे और उनके शिष्य नही हिचकते ! हवशी मनुष्य लब 
शक अपना सा रंग और अपनी-सी नाक तथा ओठ किसी के 
नही देखते तब तक उसे कभी सुन्दर नही गिनते । 

हिन्दुस्थान का इतिहास उज्ज्वल है, व्यापक है ओर रहस्य-- 
पूर है। पर वह यूरोपियन इतिहास से बिलकुल भिन्न है, रवीद्र- 
नाथ ने हमे बतलाया है कि वह सरकारी तहखानो या तवारीखों में 
नही, बल्कि उस देश के साहित्य मे मिल सकता है. जहाँ राष्ट्रीय 
जीवन सजीव रूप में विद्यमान है | यह हमारी रंगभूमि 
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तरह तरह के उपकरणो से व्हाइट वे लेड लॉ” कम्पनी के 'शो-हूम 
का प्रदशन नही करती, इसका कारण हमारा जंगलीपन नही, परन्तु 
वह सर्वोच्च अभिरुचि है, जो यूरोपियन दाकाकारों की कल्पना मे 
भी नहीं आ सकती | पर हमे यह सममाना भी रवीन्द्रनाथ ही के 
नसीब में बदा था। हम नही जानते कि कालिदास का मेघ यक्ष के सन्देश 
को अलकापुरी ले गया था या नहीं, कितु रबीद्रनाथ ने तो उसीको 
अपना दूत बनाकर उसके द्वारा हमें प्राचीन समय के भारत का 
साक्षात्कार कसया है । राष्ट्रीय हृदय जिसे खीकार करता है, वह 
काव्य इतिहास के पद को भ्ाप्त कर सकता है। यह उन्होने रामायण 
भीमांसा करके सिद्ध किया है । इस तरह अनेको पद्धतियों से 
उन्होने संस्क्रत साहित्य का उद्घाटन किया है । 
परन्तु रबीद्रनाथ की प्रतिभा खास सोलहो आना प्रकट हुई 
है, उनके कुमार-सम्भव और शाऊुन्तल के निवन्धों से | जमेन 
कबि गटे की एक-श्लोकी टीका को ले कर कर्वद्र चलेहें और उन्होने 
अपनी अलौकिक शक्ति से यह सप्रमाण सिद्ध कर दिया है कि 
किस तरह शाझइन्तल कालिदास की सम्प्ण-कृषि है। शेम्सपियर के 
टेस्पेस्ट के साथ शाकुन्तल की तुलना करके शेक्सपियर के मुकाबिले 
मे उन्होंने कालिदास की अभिरुचि की श्रेष्ठता को प्रकट करने के 
योग का भी वड़ी अच्छी तरह साधन किया है। शाकुन्तल पर 
लिखा उनका निवन्ध एक अपू्े योग है । कालिदास, गटे, शेक्स 
पियर और रबवीद्रनाथ इन चोर पतिभा-सम्पन्न, विश्वविख्यात महा 
कवियो का कण्वाश्रम मे सम्मलित होना यह कुछ सामान्य वस्तु 
नही। कवियो की वाणी मे कल्पनाओ के चांहे जितने फव्वारे उड़ते हो, 
“> भी बह चाणी खाली कल्पनामय नहीं होती । यह बात तो 
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रवीन्द्रनाथ हो ने सत्र से पहले इतनी सम्पूर्शता से प्रकट की 
है । उन्होने बताया है कि उसमे तो व्यक्तिगत या सामाजिक 
जीवन-रहस्य का तत्वज्ञान होता है, समाज-शाल्र और धम्मेशाश्र, 
नीति-शात्र और सौन्दर्य-शात्र इनके अन्तिम सिद्धान्तो को तर्क 
की दस्तनदाजी और गढ़चड़ से श्रचाकर कविजन अपनी आपूवे 
अतिभा से उन्हे अनुप्राणित ऋरते है और उसे जीवन के समान एक 
सम्पूर्ण और सजीव कृति निर्माण करते हैं । जो यहाँ है 
सो वहाँ है, जो वहाँ है सो यहाँ है, सृष्टि सभी एक-रूप है, इस ऋषियों 
के देखे हुए सिद्धान्त को कविजन हमारे सम्मुख मू्ततिमान्‌ खड़ा 
कर देते हैं.। संस्क्त मे 'कवि' शब्द से जो भाव मन मे उत्पन्न होते हैं 
वे अगेजी मे पोएट' शब्द से नही होते। कचि अथात्‌ दृष्टा। जो जीवन- 
रहस्य को देखता है, जिसे इह ओर पर स॒ष्टि दोनो समान तथा 
प्रत्यक्ष हैं, जो अतिवाद में उतर सकता है, जो इस ससार में 
रहते हुए भी इस संसार का नहीं, वही कबि है । और कवि वही 
है जो चमम-चक्षु से नहीं देखता, जिसका आकलन तक॑-दृष्टि से नही 
होता, और जो ऐसे अतीन्द्रिय, सूक्ष्म और खसबेयय अनुभवों का 
सम्पूण-साज्षात्कार करके कि, जिनके लिए व्यावहारिक संसार में 
प्रमाण नही मिलता, उन सब अनुभवों को शब्द अथवा वर के 
समान स्योदित साधनों द्वारा दूसरों के लिए भी प्रत्यक्ष कर 
सकता है। कवि वे है जो इस सृष्टि की-इस वाह्म-सृष्टि और अन्त 

रसष्टि की आधार-खरहूप ईश्वरीय योजना का इशरी लीला और 
इंश्वरी आनन्द का साक्षात्कार कर सकते है। वैदिक ऋषि जब ईश्वर 
स्तुति की ऊर्मि के शिखर पर पहुँच जाते हैं तब परमेश्वर ही को 'कवि 
कह कर पुकारते है। इस सृष्टि को इंश्वर का काव्य वतलाते है। इसीलिए 


ह 
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कवि का सीधा अर्थ निश्चित होता है सृष्टि का रहस्य जानने 
वाला। कालिदास ने जीवन के रहस्य को किस तरह पहचाना था यह 
नतो मल्लिनाथ ने जाना, और न जाना राववभट्ट ने | इस रहस्य 
को तो जाने गट या रवीन्द्रनाथ ही । 

कवियो की कृतियों पर टीकाकार तो बहुत हो गये हैं, परन्तु 
काव्येर उपेक्षिता' मे रवीन्द्रनाथ ने जो रसिकता और' दाक्षिस्य बत- 
लाये हैं वे तो अपूब ही है । ' काव्येर उपेक्षिता ” एक असाधारण 
टीका है। पर वह्‌ उतना ही अग्रतिम काव्य भी है । रवीन्द्रनाथ एक 
भी दूसरा निवन्‍न्ध न लिखते, केवल यही एक निवन्ध लिख- 
देते, तो भी साहित्य-रसिको को उनकी काव्य-शक्ति का पूरा पूरा 
पता लग जाता । 

सार्मिक पाठक के निए यह जान लेने के लिए किसी भारी 
प्रमाण की आवश्यकता नहीं है. कि “चोखेर वाली” तथा “नौका 
डूबी” उसी कवि के लिखे है जिसने “काव्येर उपेक्षिता” में पत्र 
लेखा का विवेचन क्रिया है । 

जो यह क्हतेहें कि हमारेकवि सृष्टि का निरीक्षण करते ही नही, 
उन्ही पुरानी उपसाओ को दोहराते चले जाते हैं, वे न तो सं ही 
सृष्टि का निरीक्षण करते और न काव्य का परीक्षण । यदि वे 
टीकाकार रवीन्द्रनाथ का वह निबन्ध पढ़ेंगे, जिसमे उन्होंने काद- 
म्वरी का दर्शन कराया है तो अवश्य उनका भ्रम दूर हो जायगा । 
साहित्यकार जो बाशभट्ट की कादम्बरी को नारिकेल-पाक कहते 
हैं, उसका यह बढ़ियासे बढ़िया उदाहरण है। चाणभट्ट के काव्य- 
कान्तार भे गेडे के समान अकुततोभय संचार तो वही कर सकते 
हैं, वन-वाराह के समान वहाँ मुस्ताक्षति भी वही कर सकते हैं, 
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हरिणो के समान कल्पना-तृर्णांकुरो को अर्ध-विलीढ़ करके इतस्ततः 
वही फेंक सकते है, अथवा अभिनव-मधु-लोछुप भ्रभर के समान 
चही वहाँ खेच्छा-विहार कर सकते हैं. जिन्होंने हिमालेय के समान 
पर्बत और सेघना या पद्मा के समान नदियों देखी हैं, अथवा जिन 
मनुष्यो ने पृष्प, पक्ती, तारे और लड़कों के साथ खेलने मे बरसों 
व्यतीत कर दिये है । संस्क्रत साहित्य में अंत.सष्टि और बाह्मस्॒ष्टि का 
जो सारूप्य और तादात्म्य है, उसका सम्पूर्ण दायित्व रवीन्द्रनाथ 
को मिला है | इसीसे कालिदास, बाणभट्ट और वाल्मीकि के 
समान कविजन पुत्र-संक्रांत-लक्ष्मीक पिता के समान छतार्थ 
हो गये है । 
जबसे हिदुस्तान मे थुनिवर्सिटी स्थापित हुई तबसे प्रत्येक 
अन्थ का बहिरज्न-परीक्षण करने की प्रणाली बहुत ही बढ़ गई है ! 
काल-निर्णय, पाठ-भेद की मीमांसा, भ्रक्षिप्वाद खड़ा करना यह तो 
हम खूत्र सीख गये हैं, ओर यदि एक ग्रन्थकार के नाम पर अनेक 
अन्थ हो तो हम यह भी अनुमान करने लग गये है कि एक ही 
नाम के अनेक लेखक हो गये होगे, और इन अन्थो के लेखक भिन्न- 
ममिन्न होगे । सत्यान्वेषण की दृष्टि से और ऐतिहासिक दृष्टि से 
भी यह सभी आवश्यक ओर महत्वपूर्ण तो जरूर है। परन्तु 
यदि हम बागीचे की लम्बाई, चोड़ाई, उसके भीतर के वचक्षो की 
तफसील ओर गिनती आदि ऊपरी बातो ही की जानकारी करने में 
सम्पूर्ण समय लगा देंगे और 'फूलो की सुगन्धि और फलो का 
स्वाद लेना भूल जायेंगे, तो दुष्यन्त के समान रसिक हमें अवश्य 
कहेगा कि, 'इन्द्रियेवश्ल्चितोडसि! ॥$ 
आज' हम शिक्षा का आदर्श और शिक्षा की प्रणाली में 
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परिवतंन करना चाहते है । पाग्वात्य आदशे।को गुरु-स्थान मे रख 
कर उस गुरुदृष्टि से संस्क्रव-साहित्य की, खोज करना हम नही 
चाहते । हम अपने प्राचीन कवियों के समीप शिष्य भाव से 
समित्पाणी हो कर जाना चाहते हैं। आत्तिक जिज्ञासा से उनसे 
“प्रश्न करना चाहते है । ऐसे प्रसंग पर संस्क्रत-साहित्य के विषय मे 
यह जान लेना परमावश्यक है, जो हमारे कवि सम्राट ने कहा है, 
आर जिनके लिए हमे अभिमान है । 


नदीमुखेनेव समुद्रमाविशेत्‌ । 
: >अहिस्कन्कन कसपरआन- 


सुर यथा शाम को जब हम नदी के तट पर जा कर शान्ति 
पूर्वक बैठते है तो अनेक प्रकार के विचार उत्पन्न होते 
हैं । यद्यपि वहाँ बालू का विशाल पट प्रति दिन ज्यो का त्यों ही 
दीखता है, तथापि उसका प्रत्येक कण हवा और पानी से, स्थान- 
अ्रष्ट होता रहता है । इतनी सब बाल कहाँ से आती है ओर जाती 
कहो है ? बालू के पट पर यदि हम चलते है तो बाद मे स्पष्ट या 
असपष्ट पाद-चिह्न उठते है, पर घडी दो घडी के बाद हवा के कारण 
उनका नास-निशान! भी नहीं रहता । दोनो किनारों के बीच नदी 
बहती है परन्तु वह किसी समय ठहरती नहीं। पानी आता है. 
ओर जाता है, आता है, और जाता है । जब हम बच्चे थे तत्र सोचते 
थे “रात को यह नदी का पानी सो जाता होगा ओर सवेरे सबसे 
पहले उठकर फिर बहने लग जाता होगा । सू्थ, चन्द्र ओर ये नो 
लाख तारे जिस अक्ार विश्राम लेने के लिये पश्चिम की ओर उत्त- 
रते है, उसी अकार यह पानी भी रात मे सो जाता होगा। विश्रान्ति 
की आवश्यकता तो सब को एक सी है।” पर बाद मे देखा कि 
नही, नदी को विश्रान्ति की आवश्यकता नही होती। वह तो बहती 
ही रहती है । 

नदी को देख कर ख्याल होता है --'यह आती कहाॉ से है 
और जाती कहो तक है ९” यह विचार-यह्‌ प्रश्न सनातन है। नदी 
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का आदि और अन्त तो होगा ही । जितनी बार नदी को देखते 
हैं उतनी ही बार यह प्रश्न सन में उठता है; और ज्यो ज्यों यह 
प्रश्न पुराना होता है त्यो त्यो वह अधिकाधिक गम्भीर, काव्यमय 
ओर गूढ़ बनता जाता है। अन्त मे दिल नही मानता, पॉव नहीं 
रुकते, मन एकाग्र हो जाता है और पैर चलने लगते हैं। आदि 
ओर अन्त खोजने की यह सनातन स्फूर्ति हमे नदी से मिलती है, 
ओर इसीसे हम जीवन-प्रवाह को भी नदी की उपमा देते आये 
हैं। उपनिपत्कार ओर देशी कवि, मेंथ्यु आर्नोल्ड जैसे कवि और 
रोमों रोलों जैस उपन्यास-लेखक जीवन को नदी ही की उपमा 
देते हैं । इस संसार की सत्र से पहली पथिक नदी है | इसीलिए 
पुराने लोगो ने नदी के आम, संगम और मुख को अत्यन्त पवित्र 
माना है । 
नदी कहाँ से आती है और कहा जाती है ? शून्य से आती 
है और अनन्त मे समा जाती है। शून्य अर्थात्‌अति अल्प, सूक्ष्म 
परन्तु प्रबल, ओर अनन्त अर्थात्‌ शान्त और विशाल । शुज्य और « 
अनन्त दोनो एक-से गू ढ़ हैं, दोनो अमर है | शून्य से अनन्त की 
ओर--यह सनातन लीला है । दोनो एक ही हैं । जैसे कोसल्या 
या देवकी के प्रेम में समाने के लिए परजहा ने बाल रूप धारण 
किया उसी तरह करुणांवश अनन्त खय॑ शून्यरूप धारण कर 
हमारे सम्मुख खड़ा होता है । ज्यो ज्यो हमारी शक्ति बढ़ती है 
स्थो त्यो शूल्य विकसित होता जाता है । जब अन्त में वह अपने 
विकास-वेग को संभाल नहीं सकता तो मयोदा को तोड़कर 
अनन्त हो जाता है | वह बिन्दु का सिन्धु बन जाता है । 
यही दशा सानव-जीवन की है। व्यक्ति में से कुट्ुम्ब, कुढ़- 
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से जाति, जाति से राष्ट्र, राष् से मानवता और मानवता से 
एत्मौपम्थ मे, इस तरह हृदय की भावनायें विकसित होती जाती 

| हम अपनी भाषा छ्वारा खजमनों का हृदय सभमते हैं और 
ब्ैन्त मे सम्पूर्ण विश्व का आकलन करते है| गाँवों से आन्त, 
गन्‍्तो से देश, देशो से विश्व इस तरह 'स्व का विकास करते 
फरते सब! मे लीन हो जाना द्वी नदी और जीवन दोनो का क्रम 
है । नदी खधम-रत रहती है ओर अपनी मर्यादा को सुरक्षित 
एखती है । इसी से प्रगति करती हुईं अन्त मे नाम ओर रूप का 
याग करके समुद्र मे अस्त हो जाती है । स्मरण रहे अस्त होती 
है, नष्ट नहीं । वह चलती ही रहती है | यह नदी का क्रम है । 
पही क्रम जीवन का है | जीवन-प्रद शिक्षा का दूसरा कौन सा 
क्रम हो सकता है 
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8] कह चाहे कितने ही सर्वज्ञ हो, परन्तु उन्हे यह 
अभिलापा तो जरूर ही वनी रहती है कि सा- 
मान्य मनुष्य उनके शास्त्र के विषय में क्या अभिप्राय रखता है। 
इसी अभिलाषा या उत्सुकता को छुछ अंशो मे पूर्ण करने के जिए 
आज मै इस संगीन-चच्ा मे प्रवत्त हो रहा हूँ । मे शिक्षा-शासत्री 
होने का दावा करता हूँ । इस बात को तो प्राय' सभी जानते हैं 
कि भगवांन मनु ने ब्रह्मचारियों के लिए संगीत को चाहे कितना 
ही निपिद्ध बताया हो, पर आज फल तो वह शिक्षा का एक 
अधान अंग माना जाता है। अथात्‌ शिक्षा की दृष्टि से संगीत 
का विवेचन करना तो मेरा क्षेत्र हई है। परन्तु आज कल के 
संस्कृतियुक्त अध्ययन के युग मे हमारे सगीत मे आये-संस्क्ृति 
किस हद तक व्यक्त हुई है, साथ ही सविष्य मे हमारा सगीत 
किस रूप को धारण करेगा, जीवन से उसका स्थान कहाँ होगा 
आदि बातो पर भी हमे अवश्य ही विचार करना होगा | 
आज समाज मे हम क्या देखते है ? सामान्यत सगीत 
कला के प्रति उदासीनता । जहाँ उदासीनता नद्दी, तहाँ कितने ही 
लोग संगीत का आत्यंतिक विरोध करते है | दूसरी ओर कितने 
ही लोग ऐसे है, जिनके जीवन मे सिवा संगीत के और कुछ 
आकषक वस्तु ही नही दिखाई देती । सगीत के विरोधी कहते हैं 
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“संगीत से मनुष्य शौकीन, विलासी, ओर फिजूल खर्ची हो जावा 
है। संगीत के पीछे जो आदमी पड़ता है, वह संसार के आवश्यक 
व्यवहारों की तरफ से बिलझुल लापरवाह हो जाता है । विद्यार्थी 
तो एक बार संगीत की धारा में आये कि वहे । फिर व्याकरण, 
गणित, तक॑ जैसे प्रखर विषयो मे तो उनकी बुद्धि काम दे ही नहीं 
सकतो | पर सामान्य विषयों पर से भी उनका चित्त उचट जाता 
है | जिसे संगीत का शौक लगा डपक्े यहां सु॒॒ह शाम दोस्तो को 
बैठक जमी सममिए। उनके लिए गाने-बजाने की महफिन्न के सामने 
ओर किसी काय का महत्व ह। नही रह जाता। अंगरेजों ने लखनऊ 
सर कर लिया, पर इतने पर भी लखनऊ के नवाव साहम तो यही 
कहते रह गये कि 'एक और ठुमरी हो जाया | और गजेत्र ने संगीत 
का चहिप्कार व्यर्थ नही किया था ।” 
प्रतिपक्ती जब दलील करने लगता है तब वह भी इसी प्रकार 
आग्रही होता है। नाद तो त्रह्म है, उसकी उपासना से चतुविध 
पुरुषार्थ तो क्या, मोक्ष तक आप्र हो सकता है | एक नाद-अह्ाय को 
संतुष्ट करने से सभी देवता अपने आप संतुष्ट हो जाते हैं । गाना- 
नंद ओर न्क्मानंद के बीच विशेष भेद नहीं हो सकता । सामवेद के 
गायन से देवता भी संतुष्ट हो जाते है, फिर मलुष्यो की कौन 
कथा ? व्यवहार मे भी यही अनुभव है कि 'सद्यः फलती गाँधारी। 
हमें सब से पहले यह जान लेना चाहिए कि संगीत के भानी 
जीवन सर्वे नही । साथ ही यह भी जान लेना आवश्यक है कि 
संगीत-शूल्य जीवन अनेक प्रकार से नीरस और अधूरा होता 
है | संगीत एक अत्यन्त तेज वस्तु है। वह अधिक से अधिक 
उपयोगी है, ओर इसीलिए उसका दुरुपयोग भी हो सकता 
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है। संगीत का न तो किसी खास प्रकार के लोगो ने ठेका ही छे 
रक्खा- है ओर न वह -अस्पृश्य ही है। संगीत मनुष्य जीवन का 
एक अत्यंत आवश्यक और विश्वजनीन अंग है | सुबह-शाम 
प्रकृति को शब्दमयी बना देने वाले पक्षियों को संगीत की जितनी 
आवश्यकता है. उतनी ही मनुष्य जाति को भी है । थके हुए आदमी 
को अन्नअथवा निद्रा की जितनी आवश्यकता है,. उतनी ही सगीत 
की भी । सूर्योद्य से लगा कर दिनानत तक काम करने 
वाले मजदूरो को पूछिए कि उनके लिए परिश्रम के बीच विश्राम की 
चीज क्या है ९ प्रात'काल उठकर चक्की चलाने वाली गृहणियाँ, 
गाँव के कपड़े साफ करने वाला धोवी ओर धोवन, संसार को 
लज्जा को ढॉकने वाला ज्ुलाहा, घर को टीपने वाली मजूरिन, 
हल चलाने वाले संसार के अन्नदाता किसान, माल को यहाँ से वहाँ 
ले जाने वाले बनजारे, गाये चराने वाले गवाल, दरिया पर नाव 
चलाने वाले मल्‍लाह, फकीर-बाबा, कत्थक, भाट, अरे | भिखारी 
ओर पशु तक संगीत की सहायता से अपने भार-रूप जीवन मे 
आनन्द को देख और उसका साक्षात्कार कर मकते है या उसमे नचीन 
आंनन्द को निमोण कर सकते है। 

संगीत की इस असाधारण शक्ति को देखकर इसका दुरुपयोग 
करने वाले भी कम नहीं पेदा हुए । संगीत एक प्रकार की मान- 
सिक मदिरा का भी काम ३ सकता है, यही देखकर हिसा-कुशल 
लोगो ने इसे युद्ध मे म्थान दिया है। “शंखाम्व भेयेश्व- पशवानक 
गोमुखा:” जब एक दम वजने लग जाते हैं. तव आदमी अपने 
आपको भूल/जाता है। रणमत्त बन जाता है और चाहे जो 
करने को तैयार हो जाता है। लश्करी बेड तो फौज का आधा 


के जीवन का संगीत 


आशा है । सात्विंक लोग इसी संगीत का उपयोग भक्ति-भाव॑ का 
विकास:करनें मे करते है। ओर कितते ही लोग तो ताल-मंदंगादि 
वार्थों को 'मनमोना ठोक-पीट करे वृत्तियो 'कौ बधिर करे डालर्त 
हैं।बे इस' उन्माद को ही आध्यात्मिक उन्नतिं समझ लेते है। 
पूजा के पहले अफीम खाकर उसमे एकाग्रता प्राप्त करने का प्रयत्न 
जितना प्रमादंमूलंक है उससे यह किसी प्रकार कम नही है । 

* संगीत तो भावना की भांपा, जीवन का उद््‌गार है। सच्चा 
संगीत जीवन का भअतिबिम्ब ही होता है'। आगे चल कर 
वहीं जीवन का भाग-दशंक भी बन जाता है। जीवन मे जब 
नव रसी की विकास होंता है त॑भी साहित्य, कला और सगीत में 
भी नव रस खिलने लगते है | समस्त समाज का जीवन जागृत 
होगां तो' सगीत भी सवत्र जाग्रत रहेगा । जीवन-ज्योति जब 
मंद हों जाती है, उसपरं जब्र राख छा जाती है, तत्र संगीत भी 
समाज मे अग्रतिप्ठित हो जाता है । ऐसे समय संगीत के कितने 
ही उपासक प्रयत्न पूवेंक संगीत की विरासत को सुरक्षित रखने 
की चेष्टा करते है। शने. शने उनका एक वर्ग ही बन जाता है । 

हरिदास के बाद तानसेन अवश्य ही आवेगा । यह स्थिति अपरि: 
हाये है । अपनी पुरानी विससत की रक्षा करने वाला एक प्रथक्‌ 
वग ही न हो तो अ्रमादी समाज को सर्वत्र गवाने मे कोई 
देरी न लगे । सगीत की विरासत को कायम रखने के लिए [जहाँ 
एक प्रूथग्वर्ग बनो कि अवश्य ही वह फुरसत और योगक्षेम की 
निश्चितता की साग पेश करेगा । वह निश्चितता प्राप्त करने का उसे 
हक जरूर है, पर यह एक जुदा सवाल है कि इससे उसे फायदा 
भी होगा या नहीं। बिना जड के पेड़, ओर बिना कीच का 
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ऋमल निःमाण और असत्य हो जाता है। उसी प्रकार जीवन-वात्रा 
के प्रयास से शुन्य जीवन दिन-ब-द्नि समाज से प्थक होता जाता 
है | जीवन-मंत्र को भूलकर वह विकृत दशा को श्राप्त होता है । 

संगीत के संरक्षक फुरसत भले ही प्राप्त करें, संगीत के रसिकों 
को--दम लोगो को--उनसे इष्यो नहीं होगी। उनको प्रसन्न रखने 
ही मे हम प्रसन्न रहेगे। पर संगीत-रक्षको को हम यह तो जरूर 
नम्नता पूर्वक कहेगे कि आपको जीवन के सभी अंगो और उपांगों 
से परिचित रहना चाहिए । सो भी केवल इस ख्याल से कि 
आपकी विद्या--सब विद्याओ में यह श्रे८्ठ विद्या--ध्यर्थ न होने 
पावे | समाज का पुरुषार्थ, समाज की कठिनाइयाँ, सम्राज की 
आकांक्षाये, समाज का साहित्य, और समाज के आदर्शों के साथ 
आपको एक रूप तो अवश्य ही हो जाना चाहिए । आप मे से 
अधिकांश समाज से एक-रूप होना तो दूर की बात है, पर उपयुक्त 
बातो से मामूली परिचय भी नही रखते । कई वर्ष पहले जब मैं 
रवीन्द्रनाथ टागोर से मिला था, तब उन्होने मुमसे कहा “मुझे 
एक महाराष्ट्रीय गायक की आवश्यकता है । यो तो में चाहे जितने 
गायक इकट्ठे कर सकता हूँ, पर एसा गायक तो आपके प्रान्त से; 
ही आसानी से मिल सकता है जो शान्तिनिकेतन के वातावरण 
मे एक रूप हो कर उसके लिए आशीवोद रूप हो सकता हो ।” 
आज मेरे मिंत्र भीमराय , शान्तिनिकेतत को संगीतसय कर रहे 
हैं। महारा्र ने अभी तक संगीत का अपमान नही किया । 
अच्छे कुलीन-खानदानी लोगो ने अब तक अपने संगीत की 
विरासत की रक्षा करने का काय किया है । इसलिए संगीत को 
भी कुलीन संस्कारों का लाभ प्राप्त हो सका है। 
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संगीत के लिए फुरसत की जरूरत होती है, इसी खूयाल के 
कारण संगीताचार्य राज्याश्रय हूंढ़ने लगे | और क्यो न ढूंढें ? 
स्वराज्य मे राज्याश्रय हूंढना कोई नीचता की वात तो थी नहीं । 
फिर जब पडित और साहित्याचाय लोग-- 


अनाश्रया न शोभन्ते पंडिता चनिता लता: | 


गागा कर राज-प्रशस्तियां लिखने में दत्तचित्त होने लगे तब 
ब्ेचारे संगीताचारय भी उनका अनुकरण करने लगें तो इसमें कोन 
आश्रय की बात है ? 

त वे मोमरसा द्रवार, निजासुडीन सुजान । 

घवल कलस पर वलि बलि जेंये, तुम पर जी ये कुरवान | 

निजामुद्दीन छुजान ॥ 


श्रेष्ठ से श्रेष्ठ संगीत और निरी खुशामद का यह एक उत्तम 
नमूना है । और 

यह सत्य है कि राज्याश्रय के कारण उच्च संगीत अमीरो के 
ही उपयोग की चीज़ हो गया | पर उस जमाने में पूँजीपति और 
शरीबों के बीच आज के जैसा असहयोग नही “था । राज्य-गायक 
अतिदिन संदिरों में जा कर गाते, यात्राओ में भी जाते, गरीवो में 
रह उन्हे भी थोड़ी-बहुत तालीम देते और इस तरह सामाजिक 
जीवन से संगीत का प्रवाह वहाते थे । हम लोगों का जीवन संगीत- 
मय है | वालक पेदा हुआ कि संगीत, उपनयन मे संगीत और विवाह 
में भी संगीत । कितनी ही जातियो में तो मनुष्य संसारःयात्रा 
पूरी करता है तव भी संगीठ होता है । करीब करीब सभी धार्मिक 
क्रियाये विना संगीत के अधूरी मानी जाती हैं । ( मुमे यहाँ यह 
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भी /कह देना चाहिए ,क्रिं ,हमारे सावजनिक सगीत में डितना ही 
करण-कठोर भाग पैठ गया है उसे निकाल डालना आवश्यक है ) 

। ,राज्याश्रय का जमाना बीत गया । अब लोकाश्रय का जमाना 
आया है। लोकाश्रय के मानी है. सध्यसवर्ग का झाश्रय | इस 
आश्रय मे कलाधघधर अधिकांश में खतन्‍्त्र रहकर स्वाभिमान का 
विकाश कर सकता है। पर यदि यह लोकाश्रय पगश्चिमी ढंग का 
अनुकरण करने लगेगा तो वह समाज के किए कदापि आशीर्वाद- 
रूप नही सार्वित हो सकता। राज्याश्रय के पुराने जमाने में गरीबों 
का वर्दिष्कार कदापि नहीं था। धमं-संस्थाये गरीबां को संगीत 
परोसने का काम कग्ती थी। आजक व के नास्तिक जमाने मे केवल 
टिकट के पैसे देने वाला ही सगीत सुन सकता है। यही दशा सर्वत्र हो 
जायगी तो गरीबो का जीवन के इस एक मात्र समाधान से भी वंचित 
होना पड़ेगा | लोकाश्रय पर निर्भर रहकर संगीत कां उद्धार करने 
वाले पं० विष्णु दिगम्वर जब हरद्वार आते और गगा तट पर बैठ 
गंगा मैंया को अपना संगीत सुनाते तब मुझे बंडा आनद होता | 
क्योकि इस बहाने सर्व-साधारण को अनायास उनके संगीत का 
लाभ मिलता । जिस दिन गरीब लोग संगीत से पूर्णतया ४चित 
रहने लग जावेगे नि संदेह उसी दिन वे परे परे शैतान हो जावेगे । 
हमारा पुराना भोज़ा-भाला जीवन नष्ट होता जा रहा है। जीवन 
'कलह मे मनुष्य की अनेकों सद्बृत्तियां मारी जा रही है। ऐसे 
समय तो सगीत की ओर भी अधिक आवश्यकता है। हजारो 
लाखो मजदूरो को एकत्र करने वाले, मिल मालिको से में जरूर कह्गगा 
कि अपने आश्रितों को आप शुद्ध संगीत शुनाने की व्यवस्था 
कीजिए | फिर वह भले ही लोक-संगीत हो या शाब््रीय संगीत, 
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इसकी कोई वात नहीं। उनकी भजन॑-सणडलियो का उत्साह 
वढ़ाइए । संगीताम्रत का प्रवाह शुरू होते ही शराबखोरी ' और 
भंगड़े कुछ अंशो में तो जरूर कम होगे ।. ' 

" सच देखा जाय तो संगीत गरीबो का जन्म-सिद्ध अधिकार 
है। शास्त्रीय संगीत'का उद्धव होने से पहले जहॉ-तहाँ लोक-संगीत 
का ही अचार था । उसका जन्म भोली-साली प्रजा मे हीं हुआ है। 
अजा अधिकांश में अपने इस हक को गँवा बैठी यह उसी का 
अपराध है । अथंबा यह केसे कह सकते कि वह अपराध ही है ? उन- 
के जीवन पर ही उनका अपना अधिकार कहाँ है, जो इसे हम 
उनका अपराध कहे? हाँ, यह उनका दुर्दैव जरूर है। लोक-संगीतः 
शुद्ध सुवर्ण है। उसी को कूट-पीट कर कलई चढ़ा कर शाखीय- 
संगीत का निमोण हुआ है। लाला लाजपवराय ने अपने अमेरिका 
के अनुभवों मे लिखा है कि महाराष्ट्र और बंगाल के विद्यार्थियों में 
ही कुछ कुछ संगीत दिखाई ढेता है। शेप तो संगीत से अस्पृष्ट 
रहते है । सुशिक्षित लोगो के विषय मे यह टीका सत्य है। यद्यपि 
सत्याग्रहाश्रम, गुजरात विद्यापीठ और इस सगीत-मण्डल ने इस 
टीका को, जहाँ तक उसका गुजरात से सम्बन्ध है, दूर करने का 
सुंदर प्रयत्न किया है। हमारी राष्ट्रीय शालाओ में संगीत एक 
आवश्यक--और मैं आशा करता हूँ कि---आकर्षक विषय बन 
गया है। यह भी सौभाग्य का विषय है कि शुजरात के कवि अपनी 
कवितायें लोक-संगीत के ढांचे मे ही ढालते'है। * 

काव्य और संगीत के बीच बड़ों घनिए्ठ सम्बन्ध है। इसका 
विशेष विवेचन करने की मै यहाँ आवश्यकता नहीं देखता । तथापि 
काज़्य और संगीत एक दूसरे के आश्रित नही है'। ' काव्य खतंत्र 
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रूप से रह सकता है। संगीत भी विना काव्य की सहायता के 
अपनी भावगम्य वाणी चोल सकता है। संगीत एक खतन्‍्त्र भाषा 
है | इसका व्याकरण भिन्न होता है। इसके भाव भी स्पष्ट होते हैं। 
शब्दों की अपेक्षा संगीत के आलाप अधिक व्यापक और प्रभावो- 
त्पादक होते हैं । संगीत की भाषा को सावभौस नहीं कद्दा जा 
सकता । तथापि यदि किसी समाज के जीवन का हमे थोड़ा सा 
परिचय होतो बिना भापा समझे भी संगीत पर से उसके भाव 
सममे जा सकते है। इसीलिए संगीत-प्रवीण गाते समय अपने 
सगीत के शब्दों के विषय मे इतने लापरवाह रहते है | पर उन्हे 
इतना तो अवश्य ही जान लेना चाहिए कि सगीत भाषा-निरपेक्त 
भत्ते ही हो, पर काव्य और संगीत के बीच विसंवाद को कोई भी 
संस्कारी-रसिक मनुष्य नहीं सह सकता । कितने ही गायको का 
यह भी मतहैकि पुरानी चीजो मे शब्दांतर नही किया जा सकता । 
महज इसीलिए कितनी ही सर्वोत्कृप्ट सगीत वाली चीजो में नीरसता 
ओर अश्लीलता पाई जाती है। और उसे पसन्द न होने पर भी सुनना 
पढ़ता है। 'सेया गुय्यां' जैसे शब्द भी उनकी राय मे वेद्मन्त्र के जैसे 
ही अपौरुषेय होते है। फिर उनमे परिवतंन कैसे हो सकता है ? 
इस जड़ता को तो उन्हे अवश्य ही छोड़ देना चाहिए । 

एक ओर नित्य नवीनता को ढूँढने वाला चचल समाज परि- 
वर्तन चाहता है तहाँ दूसरी ओर वह बृत्ति है कि संगीत में परि- 
वतन दो द्वी नही सकता । एक बार ऋषियो ने जो निम्चित 
किया सो किया । उसमे परिवर्तन करने का अधिकार क्षुद्र-पामर 
मलुष्य को कैसे हो सक़ता है ? पुराण मित्येबाहि साधु सर्वम्‌! मानने 
वालो की राय से विलासी तानसेन भी संगीत का एक ऋषि ह 3 
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है। त/नसेन के बाद संगीत मे किसी प्रकार का परिवतंन नहीं हो 
सकता । संगीत भी सामाजिक सकर के भय से अस्त हो रहा है. 
और सृत्यु की स्थिरता को वह ग्राप्त करता जा रहा है | पर इसमें 
केवल गायकों का दोष नही है । अज्ञानी और असंस्कारी लोग 
संगीत के नाम मनमानी बेहूदी बाते जत्र करने लगते हैं, तब खभा- 
बतः गायको के लिए पुराने को ही पकड़े रहना एक कत्तंव्य सा हो 
जाता है । अत्येक शात्र और कला के समान संगीत मे भी नवीन 
निर्मिति के लिए स्थान है । पर यह काम हर-किसी मनुष्य के हाथ 
नहीं हो सकता | जीवन की गहराई में जो उतर सकता है, भविष्य 
की आकांक्षाओ को जो अपने हृदय मे अनुभव कर सकता है, 
ओर साथ ही साथ जिसने अपनी पुरानी विरासत को हजम कर 
लिया है वही नवीनता का निमोण कर सकता है. । राष्ट्रीय जीवन 
मे जब बड़े बड़े पंरिवर्तन होते है, तब अवश्य ही संगीत मे भी 
परिवर्तन का होना अनिवार्य है । इसी नियम के अनुसार इस्लामी 
संस्क्रत के परिचय के साथ साथ हमारे यहाँ हिन्दुस्तानी संगीत 
“का जन्म हुआ | अंग्रेजो के आगमन के जद यदि हमारे संगीत मे 
कोई न बात शामिल नहीं हुई तो इसके दो कारण हो सकते है; 
एक तो यह कि अग्नेजो के जीवन में संगीत ही नही है या वे हम 
से एकदम अलग रहते हैं । अहमदाब।द जैसे शहर मे लग्न-कार्यों 
मे गली-गली गधे की तरह भूंकने वाला वेंड हमारे जंगलीपन की 
निशानी भले ही हो पर वह अंग्रेजो के संगीतका नमूना तो कदापि 
नहीं कह्य जा सकता । अपने को संस्कारवान्‌ सिद्ध करने के लिए 
हम तथा अम्रेज़ लोग चाहे कितनी ही किताबे प्रतिदिन लिखते 
रहे पर इन सब का खासा उत्तर तो वह बेड बाजा ही है कि हम 
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ओर वे दरअसल संस्कारवान है या 'नहीं, | जो लोग; कुछ भी 
संस्कारी होने का दावा. करते है, उसको ऐसे जुलूसो मे, सम्मिलित 
होने से साफ इन्कार कर देना चाहिए जिनमें वह, बेहदा ,बंड 
ज्राजा बजता हो । हमारे रथ्या-संगीत मे बहुत भारी सुधारों की 
आवश्यकता है | बीस-पचीस घर पहले पूणा ओर सातारा, की 
सड़को पर जो रथ्या-संगीत सुन सकते थे, बैस़ा आज; कल शायद्‌ 
ही कही सुनाई दे । क्‍या धन वहा कर जंगलीपन का सिका अपने 
सिर पर लगाना अब भी हमारे शहरवासी नही छोडे'गे ९ . 

, हमारे सामाजिक जीवन के साथ साथ कदम रखने।, वाला 
नवीन संगीत हम अवश्य निर्माण कर सकते हैं | हमारा सावज- 
निक-जीवन ,नित्य नया रूप धारण करता है, नित्य नवीन। सामा- 
जिक आदशे और भाव समाज मे प्रकट होते,जा रहे हैं और सब 
नवीन संगीत चाहते हैं | हमारी ,महासभा, हमारे सम्मेलन, हमारी 
परिपदे, हमारे आश्रम ओर नवीन नवीन धथे सब को ज़तन संगीत 
क्री आवश्यकता है | ; 

, अमुक राग मे अमुक रस होता है, फलां राग फलां वक्त ही 
गाई जा सकती है आदि नियम हमारे वैदग्व्य और उन्चाभिरुचि को 
प्रकट करते है । पर जहाँ रागो के नाम बदल द्विये गये हैं, शुद्ध 
क़ोमल की परिभाषा बदल दी गई है, तहाँ पुराने,शोजों का अर्ध 
बड़ी सावधानी के साथ करना चाहिए | क्‍या हम भी इस बात 
को नही मानते कि काल-मभेद के अनुसार रागों के रख और भाव 
बदलते रहते हैं ? हमारे पूवेजो ने संगोत का,यह जो मानस-शात्र 
अथवा रस-परिपाक की मीसांसा का निमोण किया है उसका हमें 
केवल जड़ता से खीकार ही नहीं कर लेना, चाहिए । बल्कि विवेक- 
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पूर्वक उनका अध्ययन कर, नवीन नवीत तरह के श्रश्नोग कर के 
हमे उसमे नवीत् शक्ति का विकास करना चाहिए, तभी हम अपने. 
कीर्तिंशाली पूर्वजो के ब्रंशज कहलाने योग्य अपने को साबित कए 
सकेंगे । पूंजो की कीर्ति पर हमारा कब तक निवाह होगा? जात- 
चान धोड़े को अपने माठ-पिठ वंश का उच्चार नहीं करना पड़ता, । 

नवीन रचना जब होगी तब होगी । पर तथ तक यदि हमे 
अपनी पुरानी विशसत को ही सुरक्षित रख,सकें तो भी काफी है। 
डाकिया जिस तरह एक गांव का पत्र दूसरे गांव को ज्यो का त्यो 
पहुचा देता है उसी प्रकार यदि हस अपनी पुरानी विरासत को ज्यों 
की त्यो नवीन जमाने के हाथो मे सोप दें, तो यह सेवा भी कोई 
समूली सेवा नहीं होगी | यह काम तो संगीत की परम्परा को 
ससम कर संगीत को लिपिबद्ध करके हो हो सकता है ॥; 

,अब इस विपय में कोई संदेह नहीं रहा कि संगीत लिपिशद्व 
हो सकता है या नही ? आपके मन्त्री ने शुजरात के उत्तमोत्तम संगीत 
को लिपिबद्ध करके दिखा दिया है। मेः आशा करता हूँ कि उनकी यह 
किताब शीघ्र ही प्रकाशित होगी। इस विषय में केवल यही सवाल 
रहा है कि सबके लिए एक,ही खरांकन-लिपि रक्खी जाय,या सर्वसाधा- 
रण के लिए एक स्थूल और विशेषज्ञों के लिए दूसरी सूक्ष्म और 
संपूर खरांकन लिपि रक्खी जाय । नि'सन्देह दोनों की पद्धति तो 
एक ही. होगी ।.इस विषय में मुझे तो गांधव महावरियालय की 
पद्धति हो वतोर-बुनियाद के शुद्ध ज्ञात होती है ॥ 

यदि हम इस उगते राष्ट्र कों संगीत की विरासत सोपना 
चाहते है, तो उसे संगीत की तालीम देना भी परमावश्यक है। जब- 
सक मनुष्य, एक विशिष्ट सीमा तक तालीम नहीं पाता है तब तक 
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न तो उसका कण्ठ और न कान ही तैयार हो सकते हैं और तब 
तक मलुष्य को संगीत का रहस्य सममने की योग्यता भी आ्ाप्त 
नही हो सकती । पर तावीम का समीत और ' भाव-वाही संगीत 
ये दोनो हमेशा भिन्न भिन्न रहने चाहिए। सगीत को कसरत 
अत्यन्त आवश्यक है, पर वह प्रदर्शन योग्य नही है । कुश्तीवाज 
लोग अखाड़े मे कुश्ती करते करते डंड और बैठके लगाकर नहीं 
दिखाते । इस भेद को न जानने के कारण कितने दही गायक कोई 
भावपूर्ण गीत गाते समय एकद्स बीच ही मे उसके 'सारेगम 
बोलने लग जाते है। इससे भाव-प्रवाह हट जाता है। उनकी 
ठालीम भी प्रशसनीय तो जरूर होती है पर उसमे यदि भाव का 
खून होता हो, तब इसे कोन सहन कर सकता है. ? आलाप करते 
करते ही जिस प्रकार गायक लोग हर प्रयल् से सम को साधते हैं: 
उसी प्रकार वे भाव को भी साधने लग जायेँ तो ओताओ को 
इतना आनन्द हो जाय कि मानों प्र्थिवी पर ही खगे आ गया । 

भाववादी संगीत के दो विभागःहैं | संगीत का एक प्रकार 
खए रचना ओर आलापो छे द्वारा, ही विकारों को उद्दी- 
पित करता है। यह अशिष्ट होता है तहाँ दूसरी प्रकार का संगीत 
विकार-शासक और शुभ भावनाओ का पोषक होता है । इस भेद 
को जानने और उस पर अमल करने को बड़ी भारो आवश्यकता 
है । इस दिशा मे प्रयत्न करने वाले सुरुचि-सम्पन्न विदग्ध लोग 
बहुत कम पाये जाते है | यह जमाना तो क्‍या जीवन ओर क्या 
साहित्य मे खच्छंद ,ओर उच्छूंखलता को पतिष्ठा देने वाला 
है । इसलिए उपयुक्त काम कठिन है इसमे शक नही । 

जीवन के दोष फिलासफी मे उतरते हैं, समाज-शासत्र मे घुस 


| 


जीवन का रंगीत 


न्प्ण 


ते हैं, और साहित्य में भी प्रवेश पा लेते हैं | फिर वे कला में 
पो न घुसेगे ? साहित्य को ही देखिए । पहले राजा-रानी, वीर 
हप और देवी देवताओ का साहित्य ही लिखा जाता | अजा 
ौर सेना तो चित्र को पूरा करने के लिए मात्र कही कही दिखाई 
ती । आजकल अवकाश पाने वाले मध्यमवर्ग का ही साहित्य 
यादृहतर लिखा जाता है । उपन्यासो का नायक खासकर कोई 
ग्रक्टर, वकील बैरिस्टर या जागीरदार-जमीदार ही होता है । 
४ई बार महान्‌ महान्‌ विचारक भी जमाने के दोष से मुक्त नही रह 
प्कते । एरिस्टॉटल जैसे विश्वव्यापी बुद्धि वाले तत्वज्ञानी को भी 
एुलामी की अ्रथा खाभाविक ही दिखाई दी । शंकराचार्य जैसे 
>श्रद्घेतवादी भी वेद का उच्चारण सुनने वाले अंत्यज को सजा 
का पात्र समझते थे। मनु महाराज भी “न स्त्री खातंत्रयमहेति” 
जैसा ख्याल रखते थे। भक्त कषि तुलसीदास ने तो ढोर-गँवारो के 
साथ साथ स्त्री जाति को ताड़ने का भी अधिकार उदारता पूर्वक 
दे दिया | समाज के दोष साहित्य मे अवश्य ही आवेगे । रोमन 
ओर ओऔक कला भी इसी कारण दुष्टता के संसग से मुक्त नही रह 
सकी | क्योकि उनका जीवन चाबुक खा-खाकर काम करने 
वाले गुलामो पर ही,निर्भर था । ईजिप्त के पिरामिड कितने ही 
भव्य हो, पर हैं तो आखिर वे वहां के अल्पजीवी बादशाहो के 
अपनी पार्थिव काया को शाश्वत बनाने के लिए रचित कब्रस्तान | 
एंक लाख लोग अपने जीवित राजा की कबर बांधने के लिए: 
बीस वरस तक एक सा पसीना बहाते रहे ! कैसा होगा यह 
समाज ? ऐसे समाज के द्वारा प्रकट की गई कला यदि आसुरी हो 
भी, तो इसमे कोन आश्रय की बात है? विजयानगर के भव्य 
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खडंहर, और फूलो की महान राशी के समान्‌ तांजमहाल देखकर 
हम भले ही कितने ही आश्चर्य चकित क्यो न हो जायेँ ! पर उनके 
अन्द्र जो गरोबो की हाय छिपी हुई है, उसे देखते ही यदि हंममें 
कुछ भी मलुष्यता है, ता हमारा सारा आश्रय और आनदोनन्‍्माद्‌ 
उतर जाना चाहिए । शुद्ध संगीत निष्पाप, तेजखी और करुणा- 
सय जीवन से ही उत्पन्न हो सकता है, क्योंकि संगीत भावना की 
नैसर्गिकी भापा है। जैसा जीवन वैसी भावना, जैसी भावना 
बेसा संगीत । 
: संगीत के मानी केवल गायन नही है । गायन, वादन, नतेन 
अभिनय इन सब का संगीत मे समावेश होता है | हमारे यहाँ 
गायन-बादन का तो काफी प्रचार है, परनतन कुछ हृद तक खेण 
सममा जाता है.। इसका कारण यही हो सकता है, कि या तो 
भर्दानी नतेन भुला दिया गया है, या हमारे शरीर ही अब नर्तन 
योंग्य नहीं रह गये । नतेन मे गायन की अपेक्ता अधिक उद्दीपक 
हाने की सम्भावना है. इसीलिए पुराने लोगो की रुचि को वह 
विपरीत जान पड़ा | कई बार मंदिरों मे भक्त नर्तन करते है, 
शुजरात में 'गोप-रास' 'डॉडिया-रास” “गरबियाँ' आदि नतेन के 
कितने ही प्रकार रूढ़ हैं | कितनी ही जंगली किन्तु निष्पाप 
जीवन व्यतोत करने वाली जातियो मे स््री-पुरुषो के मिश्र-रास भी 
देखे जाते है । . | 

गायन, वादन और नतेन इन तीनो का सम्मेलन संगीत को 
परिप्ण बना देता है । हमारे पूवजो ने राग रागिरियों के खरूप 
ओर ध्यानों की कल्पना की है । ऋतु, समय, चित्रकला, गंध, 
रुप, तसाम वस्तुओ के साथ उन्होने संगीत की. कटपना की है । 
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रेखा, वर्ण ओर रूप, गंध, रस और समय; रचना ओचित्य ओर 
तारतम्य, न्याय कारुए्य ओर श्रेम इन सब का विना संगीत के 
साथ अविरोध अथवा बिना सम्बाद उत्पन्न किये सगीत रापण 
हो ही नहीं सकता । जीवन के अग पत्यंगो में जब तक लेश सात्र 
भी विसंवाद होगा तब तक जीवनव्यापी सगीत हमे कही सुनाई 
नदी दे सकता । मनुष्य का हृदय जब पश्ुु, पक्ती, वनस्पति आदि 
के साथ तन्मयता प्राप्त कर लेगा तभी चिर अपेक्षित विश्व संगीत 
का आरस्म होगा । शुद्ध नीति, सदाचार और पावित्य इस विश्व- 
हब का व्याकरण है, अहिसा ओर आत्मोपम्य ये इसके अतिम 
स्संहे। 
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राह शिक्षा के सवाल के मानी हैं भारत के साढ़े सात 
लाख देहात्‌ मे बसने वाले गरीत्र मांता-पिताओं के 
बालको की शिक्षा का प्रश्न । हम जानते हैं कि इस देश की जन- 
संख्या के फी सैकड़ा अस्सी आदमियो को पेट भर भोजन भी नहीं 
मिलता । जाड़े से रक्षा करने के लिए उनके पास काफी कपड़े न 
होने के कारण वे कीमती खाद धांस ओर गोबर जला डालते हैं। 
बीमारी मे इलाज करने के लिए उनके पास पैसे नहीं होते ओर 
न काम पर जाना बंद करके एक आध दिन आराम लेने योग्य 
उनकी आशिक स्थिति ही होती है । फलत बीमारी की हाचत में 
ही बेचारे काम करते रहते हैं । ऐसे लोगो के बच्चो को यदि 
शिक्षा देना है, तो खचे और समय का विचार जरूर करना द्वोगा । 
तरह तरह की कितावे पढ़ा कर हम उनको शिक्षा नही दे सकेंगे। 
महत्वपूर्ण और उपयोगी ज्ञान प्राप्त करा देने वाली थोड़ी से थोड़ी 
किताबों से हमे कास चलाना होगा । विशेष जानकारी जो आव- 
श्यक हो, शिक्षक खबं पाठ्य पुस्तक पढ़ाते समय बच्चों फो करा 
दिया करं। 
ख्चे का प्रश्न न भी हो तो भी ज्ञान-प्राप्ति के एक प्रधान 
साधन की हैसियत से भंथ को नही रखा जा सकता | तमाम 
इन्द्रियों को शिक्षा दे कर उन्हे जाग्रत रख कर उन्हीके द्वारा ज्ञान 
श्राप्त करना चाहिए। अकेला ग्रन्थ-वाचन पर ही विशेष निर्भर रहने से 
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बद्धि का विकास नहीं होता, ओर विवेचन-शक्ति पंगु रह जाती है। 

ज्यों ज्यों हम किताबो का खच बढ़ाते हैं त्यो त्यों जन साधा- 
ए्ण की शिक्षा अधिकाधिक स'कुचित होती जादी है । शिक्षा- 
शास्त्री को इस वात का हमेशा ख्याल रखना चाहिए । शिक्षा का 
ध्येय और दिशा यदि हम निश्चित कर ले ती कम से कम किताबों 
के द्वारा बढ़िया से बढ़िया शिक्षा भी दी जा सकती है । प्रतिवर्ष 
यदि कितात्रो का बदलना बन्द कर दिया जाय तो प्राथमिक शिक्षक 
के लिए शिक्षण-कला का विकास करना एक आसान वात हो 
जाय्र । हां, उनके अनुभव के कारण कितात्रों में कोई अनायास 
थोड़ा बहुत फक करना पड़े तो बात जुदी है | किताबे यदि छोटी 
हो, तो परिश्रमी विद्यार्थी अपने हाथो से सुंदर अक्षरों मे उसकी 
नकल भी कर सके । ज्यो ज्यों पढ़ते जावें त्यों त्यों किताब को 
लिखते जाने से कितना लाभ होता है, इस वात को अनुभवी 
शिक्षक भली भाति जानते है । 

आजकल कितनी ही किताब्ो मे इतनी छोटी छोटी बाते दी जाती 
हैं, और वे इतनी स्पष्ट रीति से सममायी गई है कि विद्या 
थियो को शिक्षक की आवश्यकता ही न रहे । पर इससे शिक्षा 
एक तो खर्चीली हो जाती है ओर दूसरे यान्त्रिक हो जाती है । 
यह बहुत भारी हानि है । 

गुरु के द्वारा जो शिक्षा दी जाती है, उसमे विद्यार्थी की योग्यता 
के अनुसार पद्धति मे फर्क कर दिया जा सकता है। सच्ची शिक्षा 

' तो यही है। 

कितने ही अच्छे अच्छे शिक्षा-शासतरी इस नतीजे पर पहुँचे हैं 

कि यदि राष्ट्रीय एकता दृढ़ करना है, तो यह शिक्षा छारा देश के 
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भावी नागरिकों पर निश्चित और एक, तरह के स स्कारों के डालते' 
रहने से ही हो सकता है ।.यदि शिक्षा में अव्यवस्था और नैति 
अराजकता हो, तो समाज सुस'गठित नहीं हो सकता | मनुप्य' 
को प्रतिवर्ष कोई न कोई नई वात सूमती रहती है । पर इसलिए 
प्रति वर्ष पाठ्य पुस्तकों मे परिवर्तन करना श्रेयस्कर नहीं है । 
मनुष्य का दिल प्रति दिन कुछ न कुछ नंगी वात सोचता और 
ढूंढता 'रहता है । नित्य नवीनता से भनुष्य को प्रेम जरूर होता है 
प्रर यह मान लेना भूल है कि उसमे प्रगति ही होती है । नित्य 
नये परिवर्तन करते रहने से शिक्षा का उद्देश भुला दिया जाता है 
शआओर स'स्कारों को गम्भीरता कम हो जाती है । 

वेशक, शिक्षकों. के लिए विविध सामग्री की आवश्यकता 
जरूर है | शिक्षा किस तरह दी जाय, विद्यार्थी के चित्त को किस 
तरह पहचाना जाय, उसको ज्ञान किस तरह दिया जाय ? इन वातो 
पर शिक्षकों में दिन-रात चर्चा होनी चाहिए । शिक्षको को हमेशा 
अपने अनुभव ओर बिचारो का विनिमय करते रहना चाहिए । 
इसलिए वे सम्मेलन कर सकते है, ओर कोई मासिक पत्र भी 
शुरू कर सकते है जो प्रत्येक पाठक को मुफ्त मिलता रहे । 
' स'क्षेप मे यदि हम राष्ट्रीय साहित्य ओर खास कर राष्ट्रीय 
शिक्षा के साहित्य को वीयवान्‌ और तेजस्वी बनाना चाहते है, तो 
साहित्य मे ऋह्मचर्य को शामिल करना जरूरी है । उच्छूंखल 
विचारों और कल्पनाओ के फव्वारे छोड़ कर साहित्य-विलास 
करने से पठन-पाठन बढ़ता है, स'स्कार नहीं । ओर स'स्कार भी * 
यदि कही किसी अल्प स्वल्प मात्रा मे बढ़ जाये तो पुरुषार्थ तो 
कभी नही वढ़ सकता । 


केवल शिक्ता 


कण कल लजर 


मेपोलियत बोनापार्ट ने जब ईजिप्त पर चढ़ाई की, तत्र शाख्रीय 

* और ऐतिहासिक खोज करने के लिए वह अपने साथ 

में कितने ही परिडतो को भी ले गया था । इजिप्त के अरबी घुड- 
सवारों की युद्ध-नोति कुछ विचित्र ही थी | देश भर मे उनके दल 
के दल घूमते, और जहाँ कहीं शत्रु की सेना जरा भी असावधान 
दिखो कि वे कही से एकदम चढ़ आते ओर आक्रमण कर देते | इस 
स्थिति का सामना करने के लिए नेपोलियन ने एक नये तर्ज की 
व्यूह-रचना की । अपनी सेना मे एक पोला चौरस बनाकर वह 
कूच करता । कूच करते समय सभी एक ही तरफ मुह करके चलते 
थे किन्तु शत्रु के आने की खबर मिलते ही सभी सेना ठहर जाती 
ओर चारो तरफ के वोर चारो ओर मुंह घुमाकर खड़े हो जाते । 
अथोत्‌ किसी भी तरफ शज्नु को इस सेना की बगल या पीठ नही 
दिखाई देती । सेना के साथ पंडित ओर बोमा उठाने वाले गधे भी 
रहते थे । अरबी घुड़सवारों के दल को देखते ही नेपोलियन एक 
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दम आज्ञा करता “ चौरस बनाओ, गधे और पडित बीच में ” 

( #0गग्ा हपृप्क्ष'९, 3.838९8 #गाते 8६ एश08 ॥) 06 ०७776 ) 

नेपोलियन के सिपाही कई वार जोर से हंसकर उसके हुक्म का 

उच्चारण करते “चोरस वनाओ, गधे और पंडित बीच मे” कईबार 

फ्रेच सैनिक गधो को अर्धे-परिडत कहते | इस तरह मजाक करते 

समय सिपाहियो के दिल में पंडितों के श्रति कम आदर नहीं हो 
द 
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जाता था। सेना के साथ साथ घूमने वाले परिडत भी कम मुसीबते 
नही मेलते थे । 
यह किस्सा नेपोलियन के' चरित्र से लिया गया है। खराज्य 
की हलचल मे राष्ट्रीय शिक्षा की हिसायत करने वालो हम शिक्षकों 
'को“इससे बहुत सी शिक्षा अहूण करनी चाहिए | हम खराज्य के 
"सैनिक बनना चाहंते है या सेना की सुरंक्षितंता मे खोज और अवबि- 
ध्कार करने वाले परिडत ? निसन्देह गॉव-गांव' घेसकर व्याख्यान 
“माड़ने चाले व्याख्याताओ, और समाचार-पत्री मे कालम'के कालम 
' रंगने वाले, लेखको की अपेक्षा राष्ट्रीय शिक्षा “का कार्य अधिक 
' उछ्च, अधिक महजपूर्ण, और हमारे'आन्दोलन के लिए अधिक 
लाभदायक है । पर यह तभी होगा जब हम अपनी-शक्ति और 
तपस्या 'का उपयोग खराज्य के लिए करेगे । शिक्षा के गहन सिद्धा- 
, न्तो की च्चो भी हमे अभी करना ही है. । मानस-शाखर “और 
समाज-शाखत्र, सोदय-शाल्र और धम-शास्र आदि सब का उपयोग 
करके राष्ट्रीय शिक्षा को हमे सजा देना चाहिए। यदि खराब पद्धति 
से हम पढ़ावेगे तो उसका परिणाम भी नि'सन्देह खाराबंही होगा। 
पर इन सब बातो का निवेद्न स्वराज्य के चरणों से कर देना जरूरी 
' है । हसारा वर्तमान आन्दोलन राजनैतिक नही है । वह तो राष्ट्रीय 
आन्दोलन है | राज-तंत्र मे किचिन्सात्र पैर फैलाने का अवकाश 
प्राप्त करने के लिए नही खराज्य की प्राप्ति के लिए है । स'क्षेप मे 
कहना चाहे तो राष्ट्रीय मृत्यु से बचकर, गुलामी का कलंक धो कर 
समाज मे धसे-जीवन के सिद्धान्त श्रचलित करना इसका उद्देश 
है । देवासुर-स आम से देवो की सहायता करना इसका उद्देश है। 
राष्ट्रीय शिक्षको को इस सेना मे सबसे आगे रहना चाहिए । सेना 


हि केजल शिक्षा 


द्वारा सुरक्षित परदे मे हम नही रहेंगे। वल्कि जगह जगह घूमकर 
उसे उत्साह देंगे, घायलो की मरहमपद्टी करेंगे, प्यासो को पानी 
पिलाबेगे, हतोत्साहो, मे वीर-भ्री का संचार करेंगे, योद्धाओ कों 
बंदूके भर भर कर देंगे । ओर ज्यो ज्यों युद्ध बढ़ता जायगा त्यो 
त्यो नवीन सैनिकों को इकट्ठा करने के लिए रिक्रूटिंग आफीसर 
(रंगरुट भरती करने वाले अधिकांरी) बनकर गांव गांव धूमेगे, 
और युद्ध का 'रहस्य सममाके । 

“शिक्षा कितना महत्वपूर्ण विषय है, कितना पवित्र पेशा है, 
इसे अभी लोग जानते ही नही । लोग नही.जानते कि शिक्षा में 
श्रद्दी शक्ति है जो घस से है । खराज्य-का युद्ध. शिक्षा को सोलहों 
कलाओ मे प्रकाशित कर दिखाने का सुन्दर अवसर है। इस युद्ध 
मे शिक्षा और शिक्षाकारो का सबसे बड़ा हिस्सा होगा तभी लोग 
शिक्षा के महत्व को कबूल करेगे । “हम तं,, शिक्षाकार है, शिक्षा 
से बाहर हम अपना ध्यान नही बटावेगे । खराज्य से हमारा कोई 
वास्‍्ता नही, राजनीतिज्ञ लोग राष्ट्रीय हलावलो मे भत्ते ही सिर 
खपावे । हम तो तटस्थ ही रहेगे । खराज्य का प्रश्न तो दो दिन का 
है । हम तो अनन्तकाल का विचार करते है, सनातन सिद्धान्त के 
अनुसार वरतते है ।” 

,इस तरह की दलीले पेश करने वाले जो लोग है, वे खराज्य के 
मानी तक नहीं जानते। स्वराज्य नही मिले तो शिक्षा के तमास 
सिद्धान्त और पद्धतियां धूल के समान है। परतत्रता का कलंक 
'सिर पर धारण कर दुबल हृदय से दुर्बल बच्चो को दुर्बल शिक्षा 
देने से हमारी, हमारे वच्चों की और हमारे पेशे की भी 
अदनामी है । 


शिक्षा-शास््री का कर्तव्य 
नल 
[एक-दो विचार] 


त्लो किला तिलक की एक दो वाते पुन' पुन. याद 
आती हैं । वे कहते थे कि कवि स्वयंभू होते हैं। 
उन्हे कोई बनाता नहीं । इसमे जितना सत्य है, उतना ही सत्य 
इस कथन में भी है. कि अध्यापक और सम्पादक भी खयंभू होते 
है । उनको हमेशा यह अंत स्कूर्ति होती रहती है कि संसार को 
देने के लिए मेरे पास कुछ है । यदि में वह संसार को नही दे 
दूंगा तो संसार डूब जायगा । जिसने अपने जीवन का पूरा 
विचार कर लिया हो, जिसके दिल में यह बात पूरी तरह जम गई 
हो कि अपने सामाजिक जीवन के लिए मै जवाबदेह हूं, उसीमे 
वह बृत्ति उत्पन्न हो सकती है जिसका जिक्र लोकमान्य ने: 
किया है । 
वही शिक्षक खयंभू हो सकता है जो इस बात को समझ 
गया है कि शिक्षा जीवन भर के लिए है--वह जीवनव्यापिनी हो 
सकती है । शिक्षा के सिद्धान्त, शिक्षा के विषय और उसकी 
पद्धतियों ये सभी हमारे जीवन का विषय है--जीवन को साथ 
समृद्ध और सफल करने के लिए है । साथी-बाराती यदि वधू-वर 
को घर में से निकाल दे तो कैसे काम चले ? उसी प्रकार जीवन 
के प्रश्न को अलग रखकर यदि कोई शिक्षा देने का अयत्न करे तो 
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वह कैसे काम कर सकता है ९ तथापि गत सौ-पचास वर्षों मे हम 
क्या करते आये हैं ? हमारे समाज-सेवकों ने जीवन-चयों में शिक्षा 
को प्रधान स्थान नही दिया । और हमारे शिक्षा-शात्लरियों ने 
अपनी चचो मे जीवन-रहस्य को कही स्थान नही दिया | इसीलिए 
शिक्षा पर अनेक वालकों का जीवन ओर धन का व्यय होने पर 
भी समाज शिक्षा मे अब तक दिलचस्पी नही ले रहा है ओर न 
ख॒यं शिक्षा ही आनन्ददायक बन पाई है | फिर खयंभू शिक्षकों 
का समय देश मे केसे आ सकता था ? 
, जिस काल को हम आधुनिक समय कहते हैं उसमे तीन- 
चार ऐसी हलचले हो गई है जिन्होंने हमारे सामाजिक जीवन 
को जड़ से हिला दिया। उन हलचलो की धाराये इतने वेग से 
चढ़-दौड़ी कि लोगों के पैरो के नीचे किसी प्रकार का आधार नहीं 
रहा । इसका प्रभाव हमारे जीवन पर भी पड़ा, जिसे हम जीवन पर 
भली भांति देख सकते है। हमारे यहाँ धार्मिक सुधारक पेदा हुए। 
उन्होने हमारे धार्मिक विचारों और धमेजीवन का इतने जोरों से 
संथन किया कि समाज को यह शंका हो गई कि हमारे पास 
हमारा अपना कुछ रहेगा भी,या नही । पर इस मंथन के परिणशास- 
स्वरूप खामी विवेकानन्द, रामतीथ, घोष, गॉधी जैसे धर्-सुधारक 
सदा हुए और उन्होने हिन्दूधम को नवीन चैतन्य प्रदान किया | 
इतना ही नहीं वल्कि समाज मे अत्यन्त गूढ़ और सूक्ष्म विचारों 
को फैलाकर उन्हे मेलने की शक्ति उसमे जाग्रत की | निद्वित 
समाज जब खड़बड़ा कर जाग उठा तब उन्होने उसे मार्ग पर लगाने 
का काम किया । 

अब हमारे यहाँ समाज-सुधारको की फसल आई । उन्होने 
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भी जातिव्यवस्था; वैवाहिकरूढियां! स्रियो का समाज सें स्थान 
आर्दि प्रत्येक सामाजिक प्रश्न पर अपनी बुद्धि और तकंशक्ति का 
हल चलाया-।, इस जोत के फलखरूप जाति-परिपरदें. हुई, पार- 
स्परिक विरोध वढ़ा, पर अन्त मे सामाजिक जीवन जागृत हुआ 
और ये लोग भी समाज-शास्त्र पर गम्भीरेता पूवेक विचार: 
करने लगे ।, 

देश में राजनैतिक विंचारो की क्रार्नित शुरूहुई और उसके 
फलस्वरूप राष्ट्रीय महासभा की स्थापना हुईं | समाज-सुधार और 
राजनैतिक-सुघार के बीच इंद्व छिड़ा | महासभा मे दलबन्दी 
हुई। राजनैतिक पुरुष और “"लिभग्यू ? वक्ता देश के कोने कोने मे जाः 
पहुचे---अथवा यह कहना अधिक सार्थक होगा कि दौड आये । 
देश के प्रत्येक मनुष्य को उन्होंने राजनैतिक परस्थिति और राज- 
नेतिक सिद्धान्तो पर विचार करने मे लगा दिया। बडी बड़ी 
हलचलें खड़ी हुई और संसार के राजनैतिक विचारों में हमने भी 
अपना हिस्सा अर्पित किया'। 

इन तीनो धाराओ में वीरता स्पष्टतया दृष्टिगोचर होती है | 
धम्म-सुधारक धमे के नाम पर मर सिटे है। समाज-छुधारक अपने 
ही देशबन्घुओ के तिरस्कार और जुल्म के शिकार हो गये और 
आज मृत्यु से भी अधिक विषस स्थिति मे दिन काट रहे है । 
राजनेतिक सुधारको के आत्म-बलिदान का तो कहना ही क्‍या ९ 
उत्तका जीवन तो सरकार के शुप्तवरो की शनिदृष्टि, कारावास, 
सदेश-निकाला, फांसी और सामाजिक बहिष्कार का मानो एक 
दीर्घ महोत्सव ही है। इन तीनो वीरो के दिल मे किसी समय यह 
विचार नहीं आया कि हमारा विषय लोगो को प्रिय होगा या 


९५, शिक्ञा-शास्त्री का कत्तंव्य- 


नही? लोग, हमारी बातो को सुनेगे भी या-नहीं ? इस चिंता ने भी 
इन्हे नहीं सताया कि, हमारी हलचल के लिए चन्दा भी मिलेगा, 
या नही, ? 

लाइफ पॉलिसी' पर. विधवा की तरह जीवन , व्यतीत करने 
की इच्छा से/स्थायी फंड की व्यवस्था करने के मंमट में भी वे. 
नहं। पड़े | उन्हे तो अपना उत्साह ही,लिये जा रहा था,। ,अपसे 
काम़,के महत्व ओर, स्थाग्रित्व पर उनका पूरा विश्वास था। यह 
हो'ही कैसे सकता है कि लोग हमारी वात नहीं सुनेगे,? क्‍या 
लोग़ो को;जीना ही नही है १ वे सो रहे होगे,तो उन्हे जगावेंगे, 
« उठने से इनकार करेंगे तो उनकी चोटी खीचेंगे, नीद गहरी , होगी 
तो अलपीन-चुभाकर उठावेगे | पर जबतक लोग हमारी बात 
नही सुन लेगे तत्रतक न,हम विश्रान्ति लेगे न दूसरे को लेने देगे। 
यह उतकी, मान्यता थी और तदनुसार' वे अपना जीज़॒न्न व्यतीत 
करते आये है । उनकी तुलना मे शिक्षा-क्षेत्र मे,.हमने क्या किया 
है '९--खतंत्र रूप से क्या किया है. प्राथनाःसमाज और आये- 
समाज. ने ,शिक्षा को कुछ सचालन दिया । संमाज सुधारक शिक्षा 
को अपना सहायक समम कर उसकी सहायता करते हैं और 
राजनैतिक पुरुष अपने आन्दोलन को गम्भीर खरूप देने तथा 
नौजवानो मे से नवीन भरती करने के लिए उसे राष्ट्रीय खवरूप दे कर 
अपनी,सेना मे शामिल कर छेते है ।,पर खयग्ं शिक्षा-शास्रियों ने 
शिक्षा के लिए खतंत्र रूप से कितना प्रयत्ष किया है ? यह तो- 
हम कदापि नही कह सकते ,कि हमारे यहाँ समर्थ शिक्षा-शास््री 
हुए दी नही । बात यह है कि समस्त जीवन का विचार करने 
बाले ,लोगो; ने शिक्षा को अपना प्रधान क्षेत्र ही नही समझा अथवा 
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शिक्षा-शास्तरियो ने जीवन की दृष्टि से उस पर विचार ही नहीं 
'किया । नि.सन्देह शिक्षा-क्षेत्र मे नवीन उत्साह, नवीन बलवा 
अथवा परी परी नवीन क्रान्ति अभी तक हुई ही नहीं | अभी तक 
जनता के सामने शिक्षा का सन्देश, शिक्षा की स्मृति और शिक्षा 
का काव्य पेश ही नही हुआ है। हां, सरकारी शिक्षा-पद्धति तथा 
बेचारे देहाती पाठकों की शिक्षा-शैली पर टीका करने वाले जरूर 
कांफी पैदा हो गये । पर उनकी टीका इतनी ऊपरी और अज्ञान 
मूलक होती है, कि सिवा मामूली जन-मनरंजन के उसका 'कुछ 
उपयोग ही नही है | फिर इसमे कोई आश्रय क्री वात नही यदि 
लोग शिशा की शक्ति और प्रभाव के विषय मे अधिकांशतः अन- 
जान हो । सब से भारी दुख की वात तो यह है कि शिक्षा का 
जहाँ तहाँ प्रचार करने वाले शिक्षक तक यह नही जानते । 
हमे जनता को यह दिखा देना दाहिए कि जहाँ धार्मिक 
सुधार निष्फल सिद्ध होते हैं, स्पृतियाँ कोई काम नहीं कर सकतीं, 
ओद्योगिक आंदोलन थोथे सावित होते हैं; सामाजिक सुधार 
निष्प्राण प्रतीत होते हैं, ओर राजनैतिक आन्दोलन थक जाता है. 
तहाँ अन्त में शिक्षा ही सब की मैया सांम है । 
अप वज़ तप बल और वाहुबल, च्ोथा वल है दाम । 
सर किशोर कृपा से, सच वज्ल, हारे हर को जाम ॥ 
इस गीत के अनुसार हमे लोगो के दिल पर इस बात को 
अंकित कर देना चाहिए कि जहाँ आपके सभी उपाय हार जाते हैं 
तहाँ सच्ची शिक्षा-राष्ट्रीय शिक्षा ही समाज के लिए संजीवनी रूप 
सिद्ध होती है । 


जब ससाज-सुधारक जीवन की गम्भोरता को ही न समझें 


९७ शित्ञा-शाख्री का कत्तेव्य 


समाज की मनोर॑चना को ही नही जाने ओर जन-समाज अपनी 
जडतः के कारण किसी बात पर विचार करने से भी इन्कार करे 
तब समाज मे नवचेतन कैसे उत्पन्न हो सकता है ? राजनैतिक 
आन्दोलन से जब तक खार्थ-त्याग नहीं होगा, एकता के लिए 
जिस प्रेम-भाव की आवश्यकता है वह नही विकसित होगा, और 
जन साधारण कष्ट मेलने के लिए तैयार न होगा तब तक खराज्य 
असंभव है । धार्मिक-सुधार भी तब तक नवीन मंगडे का साधनही 
बना रहता है, जब तक श्रजा आत्मा पर श्रद्धा न रखती हो ओर न 
हो उसमे पारमाथिक जीवन की अभिलापा | इस तरह जब चारों 
ओर से कठिनाइया दिखाई देती हैं ओर यह सवाल खड़ा होता है 
कि अब क्या किया जाय, तब यही एक मात्र उत्तर मिलता है 
कि प्रजा को प्राणदायिनी शिक्षा दीजिए | शिक्षा से ही राष्ट्र 
सच्ीवित होगा, शिक्षा ही से जनता मे नवीन उत्साह आवेगा, 
शिक्षा से ही जनता जरा की केचुली उतार कर फेकेगी और उसमें 
जवानी का नया जोश आवेगा । | 
पर यह शिक्षा देने वालो को सामाजिक, धार्मिक, औद्योगिक 
और राष्ट्रीय हूलचलो का रहस्य, इतिहास, उनकी खामियां आदि 
स्व कां ज्ञान होना जरूरी है । यह होने पर ही दे पर्वत शिखर-पर. 
खड़े रह कर समाज को जागृत करने के लिए रण-भेरी बजा सकते 
है, तभी वे लोगो के हिताहित के सवाल खड़े करके उनको सचेत 
कर सकते हैं ओर उनका ध्यान तथा सहानुभूति अपनी तरफ 
आकर्षित कर सकते है। आराम ही आराम हमेशा के लिए हराम 
है! यह मैजनी का वाक्य शिक्षाकार के मुंह से ही समाज को 
श्रवण करना चाहिए | शिक्षा-शाल्री ही समाज को सावधान कर 
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सकता है ।/वही आत्मोन्नति,का सुमुहत॑ जनता को बता सकता: 
हैं। आज शिक्षा-शास्त्रियो,का प्रथम कत्तंव्य यह है कि वे, उस, 
काम,को। जान/ले कि जो उनके लिए इंश्वर ने तसिर्साण कर 
रक्‍्खा है। उसे जात्नालेने पर. अपने को उसके लायक बनाना उनका 
द्वितीय कत्तेब्य है-।।वह योग्यता,प्राप्त करने; पर, उप्त महाकाय्ये 
के लिए खात्मापण' कर देना उनका तीसरा, कर्तव्य है.।, 


वृत्त:विवेचन 


आन +>स्‍>0-<€०-.._ल€€क्‍8क्‍0क्‍.-ढ 


( १ ) 

युश्॑ंतः देखा. जाय तो सम्पादक शिक्षा-शाल्री और 
धर्मोपदेशक' इन तीनो का कार्य लगभग एक ही होता 

है-।' निद्वित प्रजा जब जागना चाहती/है- तब तो सम्पादक का 
कार्य असाधारणतया महत्वपूर्ण और उत्तरदायित्व पूर्ण हो जाता है। 
संपादक लोक-शिक्षण का आचार्य, ब्राह्मणों का त्राह्मण, और 
चारणो का चारण है।जनता जब युयुत्पु बन जाती है तब सम्पा- 
दक को/योद्धा और सेना-नायक भी बनना पड़ता है, ओर क्षात्र- 
धम।का' खूब विकास करना पड़ता है। जहाँ कही अन्याय हो 
रहा' हो, दोन, दुबंल ओर मूक वर्गों पर जुल्म हो रहा हो, 
तहाँ तहों वह अपने 'क्षतात्किल त्रायते! इस प्रातेज्ञा वाक्य 
को स्मरण कर दौड़ पड़ता है। जब कही ऐसा ग्रसद्भ नही होता 
तब वह किसी एक जगह सुविचार, ज्ञान, संस्कार, अभिरुचि 
ओर आदशों की प्याऊ लगांकर समाज सेवा करता रहता है। 
अज्ञान अथवा अदूर-दृष्टि के कारण जहाँ लोग मरड़ते हो, वहॉ 
वह अपनी ज्ञानांजन शलाकया' उनकी दृष्टि को शुद्ध करने का प्रयत्न 
करता है । समाज-चक्र के पहिये जब एक राग को भूल कर 
चीत्कार करते हैं तब वह उचित स्थान पर स्नेह डालकर उस 
धपंणु-ध्वनि को शांत कर देता है । और जब कभी सरकार वगैरह 
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से काम पड़ता है तन्र वह जनता का प्रतिनिधि बनकर लोकमत को 
'स्थिर और दृढ़ बनाकर लोक-शक्ति को सचेत कर देता है । इस 
तरह लोक-सेवक, लोक-प्रतिनिधि, लोक-नायक और लोक-गुरु की 
चतुविध उपाधि अथवा पद्वी का भाजन सम्पादक हो सकता है। 

आज कल्ल के वैश्य युग मे पत्र सम्पादको का एक बिलकुन 
जुदा ही आदर्श निर्माण होता जा रहा है और वह्‌ शिए्ट-सम्मत 
भी होता जा रहा है। “हमारे सामने धरम की बात न कीजिए, 
हम तो केवल व्यवहार को जानते है, आदशों के तार-खर मे लोगों 
को गाने के लिए न कहियेगा,मध्यम अथवा मनेंद्‌ स्वर मे जो गीत 
गाने योग्य हो वही गाने के लिए कहिए । हमसे साधुता अथवा 
वीरता की अपेक्षा न कीजिए । हानि-लाभम का हिसाब 
लगाने वाले कुटुम्बी को जो बाते पसन्‍्द्‌ हो, अथवा फायदेमन्द्‌ 
हो वही कहिए । वास्तव मे संसार तो हमारा है। वीर और साधु 
तो समाज के लिए केवल शोभारूप हैं। वे तो पगड़ी के सिरो के 
जर के समान है, पगड़ी नही ।? इस आदशे को खीकार करने 
वाले लोग कहते है कि सम्पादक को व्यर्थ ही अपने आदर्श को 
ऊँचा नही बना लेना चाहिए। उसका आदश तो यही होना 
चाहिए कि लोग जिस बात को मांगे वही उनको वह दे | हम 
जनता के विद्यागुरु नही जो उसे मार-पीट कर पढ़ावे। हम तो 
उसके खिद्मतगार है। 

दुकानदार का आदश तो यही है कि श्राहक्त जिस चीज को 
मांगे वह दे कर उसे संतुष्ट कर दे । राजा जिस राग को पसंद करे 
वही गा कर राजा को प्रसन्न कर देना गायक का आदरश है॥ 
लोग हमारे शिष्प नहीं, सेठ हैं | बह गुभाश्ता कैसा जो अपने 
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सेठ को ही पढ़ाना चाहे ? वह दुकानदार भी कैसा जो आहको 
को समय या ध्मशास््र का उपदेश देने लग जाय ९ 

जब यहाँ तक नौबत आती है तब इस दुकानदारी का ही 
ज्ञान आगे बढ़ता है | दुकानदार हमेशा इस बात का विचार नहीं 
करता कि ग्राहक को कैसा माल चाहिए । वह तो इस बात का 
विचार करता है कि अपने पास जो माल पड़ा हुआ है उसे किस 
तरह ऐसा बना लिया जाय जिससे ग्राहक उसे फट खरीद ले। ग्राहक 
को सेठ मानने के बजाय उसे वह अपना शिकार समझता है और 
संसार को नीचे की ओर ले जाता है । उत्तर-भारत मे आजकल 
क्या चल रहा है ? कितने ही पत्रकार झगड़ो के दलाल बन गये 
हैं । उन्होने भूठे गपोड़ो के कारखाने खोल रक्खे हैं । राष्ट्रीय 
आंपत्ति और कोमी मगड़ो पर वे अपना व्यापार बढ़ाना चाहते है|! 
लोकवातोओ मे एक मुख्य बकवादी पात्र होता है। उसी प्रकार ये पत्र- 
सम्पादक समाज के महा पिशुन बने फिरते है । शेक्सपियर के इयागो ने 
अथेलो ओर डेस्डेमोना की जो दशा कर डाली वही दशा वे इस 
सीधे सादे राष्ट्र की करने पर उतारु हो गये हैं | फक सिर्फ यही 
है कि इयागो अपने पेशे का खरूप ओर परिणामों को ठोक ठीक 
जानता था और जान बूक कर नीचता कर रहा था । सो दशा 
सब की नहीं है । ये अभागे भाई तो खय भी विकारमत्त हो कर 
याद्वस्थली के यादवों का अनुकरण कर रहे है । 

संपादक की व॒त्ति इतनी उच्छूंखल तो कदापि न होनी चाहिए 
कि जो कुछ भी खबर आई, उसे प्रकाशित कर दिया । खानदानी 
पुरुष के पेट मे कई वाते भरी रहती है | पर कितनी ही बातो को 
वह जबान तक भी नही लाता | संपादक को कायोनन्द ढेढना 
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चाहिए वादानन्द नदी । नहीं तो इनका लेखनीयुद्ध "एकबार शुरु 
होते ही सारे संसार का संहार ही करके शांत होगा । इद्लैंड “में 
जब हलचलो अथवा चचोओ का अकाल होता है तब एक दूसरे पर 
अभद्र दीक्राये कर के ही वे अपना परस्पर जीवन-यापन करते 
है। मिक्षुकी भिश्लुक रृष्ट्वाश्वानवद गुर गुरायते। 

सौभाग्यवश गुजरात के समाचार-पत्र शायद्‌ ही कभी सज्ज- 
नता की मयोदा का उल्लंघन करते है । गुजरात के पत्रकार सोम्य 
है, कगडाछु नही । यह कहा जा सकता है कि वे भागड़ो से दूर ही 
रहना चाहते हैं | इसीलिए-समाज एक' प्रकार की घुराई से मुक्त 
है.। पर यह कहना 'कठिन है कि यह वाद-विमुखता गुणु-रूप ही 
है'। ज़ब सामाजिक उत्तरदायित्व पहचानने वाली प्रखर समालाचना 
का अभाव होता है तब राष्ट्रीय हलचले और साहित्य के 
उद्यान म कांटो की माड़ी वगैरह खूब वढ़ जाती है। प्रत्येक सुंदर 
आदश की निर्जीव नकले होने लगती हैं। रविवमो 'केचित्र जिस 
तरह दीयासलाई “की डिब्चरी पर चित्रित "किये जा रहे .हैं 
उसी प्रकार खराब से खराब नकले फैल कर असली चीज का गला 
घोट कर उसे मार डालती है | तू मुझे कालिदास” कह, मै तुमे 
'सवमूति' कहूँगा इस तरह “अहो रूपम्‌ अहो ध्वनिः” शुरू होता 
है, और समाज मे आदरश अपने स्थान,को भ्राप्त ही नदी ही कर पाता। 
बस जहाँ देखिए तहाँ अल्पसंतोष | इसके कारण विचार-शुद्धि, भाषा- 
शुद्धि ओर कार्य-शुद्धि तो दूर रही, रचना-शुद्धि तक की रक्षा नही 
होती । यो मतभेद के कारण उत्पन्न होने वाली विविधता न तो 
अधिक होती ओर न बाधक ही होती है । पर आज तो, जहाँ तहाँ 
सब दूर अनवस्था ही है । 
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“हमारे पंत्र आयः संसाचार पत्र ही होते हैं । जनता के लॉभ 
का विचार 'कर समस्त “सन्सार की खबरे छापना सम्पादक का 
संब प्रथम कतंव्य है । 'पर इस विषय मे-ओर यह अत्यंत 
महत्वपूर्ण विषय है--हमे दूसरों की आँखों से देखना 
यड़ेता है । जिस तरह अंक फेदल सरंकार से ही भ्रांप्त हो 
“सकते है उसी अकार खर्बरे भी केवल “ रूटर ?, या ' ऐसो- 
शियेटेड' प्रेस से-ही ग्राप्त हो 'सकंती हैं। वे हमे वे ही खबरे 
भेजते हैं, जो उनकी दृष्टि मे महत्व रखती है और शनेः 
'शनै. वे अपनी यह दृष्टि भी हम पर लोदते हैं कि किस वस्तु 
को किंतना महत्व दिया जाय । शिक्षा और साहित्य की तरह 
४४ वृत्त-विवेचन (००ए०ा०४॥59) से भी हम दूसरे के अनुयायी 
वन गये । इस से >मारे अंदर जो दास-मनोवृत्ति---परप्रत्ययनेय 
बुद्धि--उत्पन्न हो गई है वह अब तक नही जाती । आज हमारे 
यहाँ अनेक पक्त हो गये हैं और विचार-प्रगति भी रुक गई है इस 
मे इस पर प्रत्ययनेय के अवलंबन का हाथ कम नही है । और 





#आश्चर्य का विषय है कि (ऐं 0घ78]-॥)के लिए अभी हिंदी में कोई 
शब्द रूठ नहीं हुआ । इसके लिए ऐसे शब्द-की आवदयकता है जिसमें 
देनिक से लेकर साप्ताहिक, मासिक और न्नयमासिक तथा वार्पिक तक 
सभो पन्नों का और उनमे छपने वाले अनेक समाचारों से लेकर गंभीर चर्चा 
तक का समावेश हो जाय | हमारे साहित्य में लोक-च्त्त ही एक ऐसा 
पुराना और विपुलार्थवाही शब्द है। इसमे प्रजा-जीवन के सभी अंगों का 
समावेश हो जाता है। इसलिए(शं ०५११७) शा7) को लोऊ-घृत्त-विवेचन अथवा 
संक्षेप मे दत्त विवेचन कहा जा सकता है। जहाँ जहाँ (व 0पा ॥4)8॥) 


बे 


अयोग होता है वहा वहाँ इस शब्द का अर्थ ठीक बैठता है । 
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सव से आश्रय की बात तो यह कि द्ास-मनोवृत्ति के खिलाफ 
पुकार सभी मचा रहे है । इत्त-विवेचन का आधार है प्रामा- 
शिक खबरे । उनका तन्त्र तो हमने खड़ा ही नही कियां । अभी 
तो बुनियाद मे ही परावलंबन है । 
जब में अंगरेजी पढ़ रहा था वब में चार आने वाला 
टाइम्स ऑफ इन्डिया' पढ़ने का प्रयत्न करता था । उसमे भारत 
की सभी खबरे पढने के बाद दिल मे सवाल उठता क्या भारत मे 
केवल अंगरेज़ ही रहते हैं ? सरकारी अधिकारी और गोरो के 
सावेजनिक तथा सामाजिक जीवन की खबरे ही अधिकतया उस 
में आती । मार-काट या दुघेटना की कोई खबर आती तब माल्स 
होता कि इस सफेढ पट के नीचे काला समुद्र है | अंगरेजी समा- 
चार-पत्र अपनी दृष्टि से जिन खबरों को महत्वपूर्ण सममभते है 
उन्ही को छापते है | इसमे कुछ भी आश्रय कारक अथवा अनु- 
चित बात नही है | यदि हम अपने जीवन का विकाश करना 
चाहते है तो हमे भी ऐसी ही खबरे छापना चाहिए जो हमारी 
दृष्टि से महत्वपूर्ण हो । बंगाली लोग कुछ कुछ इस कला को 
जानने लगे है । 
अपने ध्रत्त-विवेचन मे हम अंगरेजी पढ़ी लिखी जनता का ही 
प्राय विचार करते है| सरकार और उसके कार्य, विदेशो से व्या- 
पार, अगरेजी शिक्षा, अदालते, साहित्य-शाख्रियो का साहित्य, 
ओर पढ़ें-लिखे लोगो के सुख-दु ख॒ यही हमारे ब्त्त-विवेचन के 
मुख्य विपय होते है । भारत की जनता, भारत के उद्यम और 
कारीगर, किसानो का जीवन तथा देहात्‌ की दशा, धर्म-प्रचार, 
गरीबो का ग्ृह-जीवन, पिछड़ी हुईं जातियों की दयनीय जीवन- 
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थापन-चेष्टा आदि राष्ट्रीय जीवन के प्रधान अश्नो को आवश्यक 
प्राधान्य हम देते हो नहीं | स्थानीय -समाचार पत्र का एक भी 
सुंदर नमूना हमारे सामने नहीं है | हमारे सवाददाता देहात्‌ मे 
कभी जाते ही नही । सच्ची स्थिति तो यह होनी चाहिए कि पत्येक 
समाचार-पत्र देहात्‌ के रहने वालो मे से कुछ जिम्मेदार सम्बाद 
दांता ढूँढ़ ले | उनको उस कज्ञा मे शांतिपूवंक तैयार करे, ओर 
प्रत्येक समाचार-पत्र आमीण जोवन की चचा में दिलचस्पी ले | 
हमारी सभाओ मे जिस तरह शहरवासी उच्चासन पर बैठते हैं 
ओर बिचारे ग्रामीण प्रतिनिधि अपने स्वाभाविक विनयानुसार दूर 
किसी कोने में अपना स्थान गृहण कर लेते है उसी प्रकार हमारे 
समाचार-पत्रो मे भी.लोक-जोचन के लिए कही एकाध कोना 
रहा तो रहा नहीं तो हरीच्छा । श्रामवासो जब आत्पनिदा छोड़- 
कर अपने अन्दर स्वाभिमान ओर आत्रप्रत्यय का विकास करेंगे 
तभी यह स्थिति सुधरेगी | पर समाचार-पत्र इस काम को शुरु-- 
आत करके उनकी सहायता तो जरूर कर सकते है । रेलवे कम्पनी 
वाले भले ही तीसरे दर्ज के मुसाफिरों की उपेत्ञा करे पर समाचार--: 
पत्र-सम्पादक उन देहातो की उपेक्षा नही कर सकते जहाँ उनके 
पत्र की फी सैकड़ा ४० अतियां विकती है ।' प्रतिष्ठित और जिम्मे- 
दार पत्र इसमे लापरवाही करेगे, तो उनकी कुशल भी नहीं है | 
प्रजा मे अम्मि-ता ( आत्म-जागृति ) आ रही है यह देखकर कितने 
ही त्वरित-दृष्टि सम्पादक अपढ़ वर्गों की खुशामद करके उनको मनमाने 
रास्ते पर ले जावेगे और अपनी प्रतिष्ठा जमावेगे तब सच्ची लोक-शक्ति के 
ये उत्तरदायित्व-शुज्य नेता देश मे कोन कोन उत्पात नही खड़ा करे गे ? 
फलत. प्रतिष्ठित नेताओं को भी अत में ऐसे लोगो की बात को 
हु 


रन 
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सानना पडेगा और उनके साथ समभोता करना होगा । अज्ञान 
जनता यदि उत्तरदायित्वशून्य लोगो के पीछे हो जाय तो कहना 
होगा कि हमारे आन्दोलन को मार गिराने के लिए सरकार के हाथ 
एक रासबाण उपाय लग गया । अंग्रेज-सरकार को लोकमत से 
परिचित करने और इंग्लैड की जनता मे' भारत की स्थिति के 
विषय मे प्रचारान्दोलन करने मे' हमने जो एक जमाना गँवा दिया 
यदि उसे ही हम भारत की भाम-निवासी जनता का जाग्रत और 
शिक्षित करने मे लगाते तो हम अब तक खराज्य में कभी के पहुंच 
जाते । सच्चे काम का आरम्भ कष्ट-दायक और धीमा भले ही 
हो, प्रारंभिक मंदता असह्य भले ही हो, परयो औसतन देखा जाय 
तो मालूम होगा कि सच्चे काम ही जल्दी फूलते-फलते हैं | अ० 
भी यदि हमारी आओखे खुल जायँ तो देरी नही हुईं है । किसान 
जुलाहे, मजदूर, ख्रियां और कारकूनो की स्थिति का महत्व समझ 
कर, उनकी दुदंशा दूर करने के लिए, उनको सुशिक्षित करने के 
ख्याल से, उनकी समस्याओ पर विचार करने का त्रत सम्पादको को 
ले लेना चाहिए | समाज-सुधार ओर धमे-स'स्करण जैसे महत्व- 
पूर्ण विषयों पर भी हमने अब तक सध्यम-चर्ग को ख्याल से रख- 
कर ही विवेचन किया है । 

सम्पादक ज्यो ज्यों ग्रामीण जीवन के विषय मे अपने पन्नों मे 
अधिकाधिक चर्चा चलावेगे, त्यों त्यो, प्रचारक, उपदेशक, नेता 
ओर विचारक लोग देहान्‌ से भ्रमण करना अपना धर्म सममने 
लगेंगे । पर इसके लिए सम्पादको के लेख स्थानीयता के रंग से रगे 
हुए होने चाहिए। स्थानीय अध्ययन और स्थानीय भाव उनसे परा- 
पूरा होना जरूरी है। सम्पादकीय सिहासन पर बैठकर गोल-मोल 
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सब सामान्य सिद्धान्तों पर लेख लिखने से काम नहीं चढेगा। 

यदि ठीक परी तैयारी के साथ इस काम को किया जाय तो 
इसमे कभी कोई घटी नही उठावेगा। कितने ही संपादकों ने लोगो 
को खुश करने वाले और बोधगूल्य मनोरंजन करने वाले छेख 
लिख लिख कर जनता की अभिरुचि को बिगाड़ रक्‍्खा हे । 
अन्यथा अपने हिताहित की दिवचस्पी के साथ चचा और विचार 
करने वाले वृत्त-विवेचन को जनता अवश्य ही प्री कीमत दे कर 
खरीदती । सम्पादक समाचारपतन्र-सम्पादन को अपनी जेब गरम 
करने का पेशा तो कदापि न बनावे। इन्साफ के निए, धमम के लिए, 
लोक-ऊल्याण के लिए कभी कभी सम्पादकों को लोकमत के 
विरुद्ध भी जाना पड़ता है। परकीय अत्याचार का वर्णन और 
निषेध लोकप्रिय हो सकता है पर जब हम सामाजिक अन्याय ओर 
कुरौतियों का विरोध करते है, तब लोग चिढ़ जाते हैं खुशामद के 
आदी पाठक ओर लेखक ऐसा वीर कर्म करने दी क्यो चले ? 
किसी महाअन्याय के विरुद्ध अभिमन्यु जैसा कोई वीर अकेले 
हाथो लड रहा हो तो पत्रकारों को उसकी सहायता के लिए दौड 
पड़ना चाहिए । कई बार एक प्रतिष्ठित वर्ग प्रतिष्ठा रहित किन्तु 
खुयोग्य पुरुष को दवाने का खूब प्रयत्न करता है । सम्पादक यदि 
निर्भीक हो वो प्रतिउित बर्ग का बहिष्कार कर उसकी योग्यता 
की कदर करता है । 

जो वात व्यक्ति के विषय मे ठीक है वह्दी संस्था के विपय से 
कही जा सकती है । अत. सम्पादक का यह भी कर्तव्य है कि वह 
देश की सच्ची सेवा करने वाली संस्थाओ के खरूप को पहचान कर 
उनका परिचय लोगो को करावे तथा उन पर कड़ी नजर रक्खे 
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जिससे वे काहिल न बन जाये । वृत्त-विवेचन के सभी क्तंव्य 
इसी एक बात में समाविष्ट हो जाते है कि वेश मे जहा 
जहाँ कही सावेजनिक प्रत्यक्ष कार्य हो रहा हो उसकी 
सहायता करे । वृत्त-विवेचन यदि अपने कतंव्य ठीक ठीक 
अदा करता चला जाय तो उसकी शक्ति इतनी बढ़ सकती है कि 
जिस प्रकार सरकार और विद्यापीठ योग्यता की उपाधियां वित- 
रण करते हैं वैसे ही वह भी करने लग जाय | ओर फिर इस 
लोकमान्यता के सामने राजधन्यता एक तुच्छ वस्तु हो जाय । 
किसी भी विशाल और नवीन प्रश्न को हाथो मे लेना हो तो 
पहले मासिक पत्र उसका विवेचन करे, उसके बाद साप्ताहिक पत्र । 
ठीक क्रम तो यही है । ऐसा करने से विषय गलत रास्ते पर नहीं 
जाता और काम भी नही बिगड़ता। दैनिक पत्र तो प्रचलित हल- 
चल पर ही लिखे | यह मयादा आवश्यक है । हमारे यहां दैनिक 
पत्रों का सम्पादक-संडल विशाल नहीं होता । कई बार राजा, मंत्री 
ओर सेना-नायक सभी एक ही होता है | फिर नित्य नवीन लेख 
तो पेढा करना ही चाहिए । इस दशा मे समाज को यदि अपक् विचार 
परोसे जायें तो हलचल को हानि पहुँचना अवश्यम्भावी है । 
हमारे यहां के विद्या-व्यासगी लोगो ने पत्रों को नियमित रूप से 
सहायता करने की प्रथा अभी शुरू ही नहीं की । प्रत्येक पत्र के 
लिए भिन्न भिन्न क्षेत्रों मे विशेषज्ञता रखने वाले विद्वानों का एक 
विशाल मडल हो, जो निरपेक्ष भाव से हमेशा उसकी सेवा करता 
रहे । तभी हमारा वृत्त-विवेचन समृद्ध हो सकता है | भगिनी 
निवेदिता और दीनबन्धु एण्ड्यूज जैसे व्यक्ति अनेक पत्रों की सहायता 
करते थे और अब भी कर रहे है | उसी प्रकार हमारे पास ऐसे: 
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कई विद्वान्‌ हैं, जिनके नामो का उल्लेख किया जा सकता है। 
कितने ही अपने लेखों के द्वारा सहायता तो करते ही है । पर 
इतनी दिलचस्पी लेने वाले लोग तो बहुत थोड़े है, जो सूचनाये भी 
'करते रहे । ' 

इस आजक्षेप के विपक्ष मे यह एक दलील पेश की जा सकती 
है कि सम्पादकों मे इतना विनय कहाँ है जो वे बुज्जु्गों के बचनो 
का सम्मान करे जो हम उन्हे अपनी सलाह दे ? सच देखा जाय 
'तो सलाहकार आग्रही सास वनना चाहे तो इससे भी ' काम नहीं 
चल सकता । इधर सम्पादको का पंडितमन्य होना भी अक्तम्य 
है । हमारे सामाजिक जीवन की तरह सार्वजनिक जीवन भी 
बिगड़ गया है। संघ-शक्ति से काम करने के नियम अभी तक हमारे 
गले नही उतरे । नीति के बंधन शिथिल करने, अभिरुचि के 
आदश को नीचे घसीटने, ओर हर प्रकार के खच्छद को रूढ़ 
करने में अभी तक्र समाचारपत्रों ने किसी बात को नहीं उठा 
रक्‍्खा है। जहाँ देखिए तहाँ नये पत्र शुरू होते है। थोड़ी देर जीवन- 
संघर्ष मे कगड़ते है और प्रेंज्यूएट के विद्या-व्यासंग की भांति थोड़े 
ही दिनो मे अस्त हो जाते है | खतत्र मॉलिक कर्पनाओ का तो 
अकाल हुई है। पर फिर भी प्रतिभा का दावा करने वाला आड- 
स्वर युक्त साहित्य इतना बढ़ गया है कि “साहित्य संरक्षक मंडल 
स्थापन करने का समय आ पहुँचा है । 

( ३ ) 

सम्पादक दो प्रकार के होते है । कितने ही अपने पत्र द्वारा 
साहित्य की जितनी सेवा होती है उसीमे स'तोष मान लेते हैं । 
मोतीलाल घोष, रामानंद चट्टोपाध्याय और नटराजन इस वर्ग के 
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नमूने है। अन्य प्रत्यक्ष देशकार्य करते समय अपने विचार प्रगट 
करने के लिए पत्र चलाते है। गांधीजी, देश-बन्धु, लाला लाज- 
पतराय, लोकमान्य तिलक ये इस वर्ग के श्रतिनिधि है | पहले 
वर्ग के सम्पादक विविधता के उपासक होते हैं | प्रत्येक का कोई 
खास विपय तो होता ही है पर उसके अतिरिक्त भी वे सर्ागी 
विचार-अ्रचार के हिमायती होते हैं | दूसरे वर्ग के सम्पादक खय॑ 
कार्य-परायण होने के कारण एकाग्रता लाने की शक्ति भर कोशिश 
करते है। दोनो का उपयोग है | पर इन दोनो आदेशो को मिला 
देना डचित नही है. । यदि पहले वर्ग के सम्पादक चाहे तो अपने 
पत्र को सस्क्रृति का केन्द्र बनाकर एक संप्रदाय अथवा चन्धु- 
समाज तैयार कर सकते है । प्राचीन समय मे मंदिरों का जो स्थान 
था वही स्थान आंधुनिक पन्न प्राप्त कर सकते है । दूसरे प्रकार के 
सपादक निश्चल देश-सेवको की एक विशेष सेना तैयार कर 
सकते है । 
सम्पादको का एक तीसरा वग भी है । उसका काम है तन- 
ख्वाह ले कर हर किसी मत का प्रचार करना । अमेरिकन निम्नो 
लोगो की एक पाठशाला में लड़को के पालको ने शिक्षक से पूछा 
“पष्धि गोलाकार है ऐसा आप बच्चो को पढ़ाते है या 
चोरस ९” उसने उत्तर दिया इस बात में मेरा कोई आमह नही है । 
आपकी टाउन कौन्सिल बहुमत से जो निम्।ित कर देगी वही मे 
पढ़ाने के लिए मै तैयार हूं । ऐसे लोगो के हाथ से क्या समाज-सेवा 
होती होगी सो विधाता ही जाने । 
पत्रकारों के अतिरिक्त एक ओर भी नये वर्ग की समाज में 
आवश्यकता है | अपने अपने क्षेत्र मे जो जो अच्त्ति चल रही हो, 
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साहित्य अकट हो रहा हो, नवीन आविष्कार हुए हो, निर्णय हुए 
हो, वाद उत्पन्न हुए हो, नवीन नवीन नमूने बनाये गये हो, उन 
सब का वाषिक सअह करने का काम भी किसी को शुरू कर 
देना चाहिए | सामाजिक जीवन में ऐसे कितने ही उपांग हैं, जिनके 
'लिए साप्ताहिक तो ठीक पर मासिक भी नहीं चलाये जा सकते ) 
तथापि यदि यदों वहां किसी पत्र मे उस विषय पर कुछ खबरें या 
सामग्री छपे और वह जहाँ तहाँ बिखरी हुई यो ही व्यर्थ पड़ी रहे. 
सो ठीक नही । इन बातों का वापिक बृत्त-प्रकाशित करने वाला 
यदि कोई हो तो लेखक-बग उसीके पास अपनी सामग्री भेज 
दिया करे । 
हमारे यहाँ एक ऐसे मासिक की भी जरूरत है जो सभी 
नये पुराने अन्थों का संक्तेप मे परिचय कराता रहे | यह मासिक 
विद्यार्थी ओर सामान्य जनता के लिए बड़ा ही उपयोगी साबित 
होगा । साहित्य का इतिहास लिखने में तो इसका अमूल्य उपयोग 
हो सकता है। मेजिनी की साहित्य सेवा का आरंभ ऐसे ही प्रयत्न 
से हुआ था। ऐसे सासिकों मे केवल एक ही भाषा के साहित्य 
का ही परिचय न हो । हो, किसी ।एक भाषा के साहित्य को 
अधानता दे कर भारत की भिन्न सिन्न भाषाओं के साहित्य को भी 
यथावकाश स्थान अवश्य ही दिया जाय । 
.. सामान्यत पाठक यदि समाचार-पत्र ओर मासिकों को 
छोड़कर और कोई चीज पढ़ते है तो केवल उपन्यास । 
जब तक उनकी यह स्थिति रहेगी तब तक कम से कम लोक- 
शिक्षा की दृष्टि से सारे संसार की जानकारी उसके पूर्वापर संबंध 
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के साथ पाठकों को देने की व्यवस्था भी कर देना अत्यावश्यक 
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है । संसार कहाँ कहाँ तक 'फैला हुआ है, कहाँ कया हो रहा है, 
प्रत्येक देश की दशा और दु ख क्या है, और कहाँ तक संसार की 
भ्रगति हुई है, इसकी जानकारी हमारे पाठकों को रहना परमाव- 
श्यक है । इससे भी हम अधिकांश में तो परावलंबी' ही रहेगे । 
पर यह अपरिहाय है | इसलिए हमारी दृष्टि से प्रत्येक चस्तु का 
प्रभाव और महत्व निश्चत करके लोक-शिक्षा का काम तो हम को 
शुरू कर ही देना चाहिए। ' रे 

तीस करोड़ शुलामों के देश से हमारा वृत्त-विवेचन अधिकांश 
में अंग्रेजी ही मे चल रहा है। समर्थ लेखक अंग्रेजी की तरफ ही 
दौड़ते हैं । यह कितनी लज्जा की वात है कि जिसके लिए यह॑ सब 
प्रयास हो रहा है उसे इस तमाम प्रयास के फल से वंचित रहना 
पडता है । किसी का ध्यान इस बात की तरफ आकर्षित नहीं होता। 
यदि बलात्‌ आकर्षित किया भी जाता है तो जँंचती नहीं । इससे 
भी कही अधिक लज्जास्पद दशा हो सकती है ९ 

देशी भाषओं मे जितने समाचार-पत्र प्रकाशित हो रहे हैं 
उनसे ऐसे बहुत कम हैं जो पूरी तैयारी के साथ प्रकाशित हो रहे 
है। सस्पादको के लिए जिन बातो को जानना जहूरी है 
बातो से भरी हुईं एक भी किताब हमारी भाषाओं मे नहीं 
दिखाई देती। 'इर्डियन इयर बुक', ऐन्यूअन रजिस्टर', हू इज हू, 

पियस सायह्लोपीडिया', 'कमर्शियल ऐटलास' 'हेडबुक ऑफ कम- 

ईशयल इन्फरमेशन', जैसी सर्वोपयोंगी सादी किताबें तक हमारी 
देशी भाषाओ मे तैयार नही हुईं' | इसलिए तथा अध्ययन के 
अभाव के कारण देशी भाषाओं के पत्र अंग्रेजी समाचार-पत्रों के 
निरे स्याहीचट बन गये है | । 
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जहां इतनी भी प्राथमिक तैयारी नहीं है, वहाँ फलां विषय 
पर या फलां बिना पर अधिकारयुक्त जानकारी श्राप्त करने के 
लिए सम्वाददाता भेजने तथा समाचार-पत्रों की ओर से जांच- 
समितियां नियुक्त करने की बात भी कैसे की जा सकतो है ९ 
वृत्त-विवेचन पर जीने वालां तथा उसका पोषण करने की डीम 
'होकने वाला एक महारोग है--विज्ञापन बाजी । सावेजनिक नीति 
'को कलछुषिल करने वाली तथा कोटुम्बिक अथ-शाझ्ष पर भीषण 
चोट पहुँचाने वाली यह बुराई इतनी फेल गई है कि गांवीजी के 
नवजीवन” द्वारा उसका इतना सख्त और सक्रिय विरेध होने 
'पर भी अन्य पत्रों पर उसका कुछ भी प्रभाव नहीं दृष्टि-गोचर 
होता | समाचार-पत्रो मे हीन विज्ञापनो को देखकर दिल में विचार 
होता है कि परमात्मा की सेवा के लिए एक उत्तम देवालय बांध 
कर उसका ख्चे चलाने के लिए यदि उसके आहते के कमरे शराब 
ओर वेश्याओं की दूकानो के लिए किराये पर उठा दिये जांय तो 
ठांक होगा ९ ; 
हि (४) है 
सम्पादन कला अथवा पृत्त-विषेचन हमारे यहाँ यूरोप से 
“आया है । जबतक बालक स्वयं चरित्र-गठन और आदशों का 
निमोण नही कर पाते तव तक जिस तरह वे अपने माता-पिता का 
ही अनुकरण करते है, ठोक उसी तरह हमने भी अब तक यूरोप 
के 'जनीलिज्स' का अनुकरण किया है। अमेरिकन ढंग अख्तियार 
'करने के भी प्रयत्न हो रहे है। क्या अभी अनुकरण का जमाना 
समाप्त नही हुआ ? क्या अपने खतंत्र व्यक्तित्व का विकास करने 
“योग्य हमारे राष्ट्र के पास कुछ हुई नही ९ यदि हमारे पास सांस्का- 
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रिक व्यक्तित्व हो, यदि हम मे अस्मि ता जाग्रत हो गई हो, तो 
उसे पहचानने, तरिकास करने और प्रकट करने का समय क्‍या 
अब तक नही आया ? हमारा प्रभ्॒ केवल राजनैतिक नहीं है । 
यदि केवल राजनैतिक द्वोता तो कभी का उसे हमने हल कर लिया 
होता । जिस प्रकार संसार के सभी धरम इस देश मे इकट्टे हुए हैं 
उसी प्रकार संसार के सभी जटिल प्रश्न भी यहाँ एकत्र होना 
चाहते हैं--हो गये हैं। जो कुछ रह गये होगे वे भी आ मिलेंगे। 
जब चारों तरफ से पानी का प्रवाह दौइता आता है तब लोग 
अपने को बचाने के लिए किसी ऊँचे टीले की ओर दोडते हैं । 
उसी प्रकार ससार के सभी सबाल--धर्म धम के बीच के, 
जाति जाति के बोच के, सामाजिक, आर्थिक, शिक्षाविषयक--- 
सभी इस देश मे इकट्ठे हो गये हैं, ओर उनकी च्चो करने की 
जिम्मेदारी संपादकों के सिर पर सवार हों गई है । सम्पादक 
अवश्य ही कोई भारी विचारक दोता हो सो नहीं। तथापि उसका 
कत्तंव्य है कि अत्येक प्रश्न के खरूप और गंभीरता को वह ठीक 
ठीक समम ले, श्रेष्ठ श्रेछ्॑ठ विचारको ने उस पर जो उपाय बताये हो 
उनका सूक्ष्मता पूवेक अव्ययन करे | उसके बाढ यथाशक्ति यथा- 
सति उस प्रश्न को देश के सामने पेश करे। हमारे जीवन, इतिहास, 
धरम ओर समाज रचनाये इसी दिशा मे जो कुछ उपयोगी हो उसे 
जॉचकर उसे भी संसार के सामने विचारार्थ पेश कर दे 

यह काम आसान नहीं है| दीवे वाचन से मनुष्य मे विद्वत्ता 
आ जाती है | पर विना शुद्ध ओर उच्च जीवन के दिव्य दृष्टि 
ओर अटल श्रद्धा नही मिलती | पर आज कल का जमाना ही 
ऐसा है कि पत्येऊ को यह कोशिश करनी चाहिए कि वह जितना 
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ऊपर चढ सकता हो चढ़ जाय । शैतान ने आक्रमण शुरू कर 
दिया है | उसे पराजित करने के लिए देव सेना को सज्जन हो जाना 
चाहिए । इस अवस्था मे संपादक अपना स्थान कहाँ महण करेंगे 
यही।बिकट सवाल आज उनके सामने है । 


विचार-कलिका 
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कला शौक और मौज की चीज नही है | वह मनुप्य के स्व- 
भाव का परिचय देती है । मनुष्य को अपने कार्य मे और जीवन 
में कितना और कैसा आनन्द मिलता है इसका निर्णय उसकी 
कलाओ पर से होता है । 


कला के मानी हैं प्रेम से, आनन्द से, और प्रसन्नता से किया 
छुआ काम । विना प्रसन्नता के कला उत्पन्न ही नहीं हो सकती । 


मन्दिर, ससजिद और तालाब आदि पर से सम्पूर्ण समाज 
की स'स्कृति का हमे पता चल जाता है । 


किसी भी समाज की ग्ृह-रचना देख कर उसकी सनोरचना 
को जान लेना बिलकुल आसान है। 

महुष्य भाषा द्वारा अपना हृदय छिपा सकता है, परन्तु कला 
से प्रतारणा (वालाकी) के लिए स्थान दी नही है । 

वाणी, तो विचार और भाव का परोक्ष वाहन है पर 
सब्नौत और कला तो इनके भरत्यक्ष सावंसौम वाहन हैं । 
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व णी, विचार की भाषा । कला, हृदय की भाषा | आचार, ' 
| धामिकता की भाषा। हो 
यही समझ लेना बड़ी भारी कला है कि मनुष्य को किस 
तरह जीना चाहिए । । 
मोक्ष प्राप्त कर लेना यह उच्चतम कला है। उच्च कला 
द्वारा कलातीत होना हमारा ध्येय है । * 


एक लेखक ने कहा है, भुके कविता करने की इजाजत 
दे दीजिए, फिर आप भले ही कानून बनाइए ।? इसी तरह यो भी 
कहा जा सकता है कि, लोगो की कला-विपयक अभिरुचि भेरे 
हाथो मे सौप दीजिए, फिर आप भले ही समाज को नीति के पाठ 
पढ़ाते रहिए ।” 


जिस तरह पैर मे कॉटा, धोती मे चिडचिटा ओर दांत मे किनका 
सहे नही जाते, उसी तरह भाषा मे ्राम्यता, (भह्ापन) हृदय से 
शह्ला ओर जीवन मे कला-विहीनता अथवा नीरसता कदापि सहन 
न होनी चाहिए । ॥॒ 

यदि हम इस वात को मानते है कि अनुचित रीति से बतोब 
करने मे शिष्ट जनो की अप्रतिष्ठा होती है, तो हमे यह भी मानना 
चाहिए कि ऐसी वस्तुओ के रखने से भी कुटुम्ब ओर मिहमानो 
की अप्रतिष्ठा होती है जो घर मे न शोभती हो । 
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जिस तरह मनुष्य की पहिचान उसके बतोव से होती है उसी 
तरह बरतन-भांडे, कुसियां ओर चौकी आदि पर से भी होती है । 


दीवान-खाने में कला-कोक्षल्य की चीज़ें ओर घर में एल्यु- 
मिनियम के मैले बरतन, सभा मे जाते समय सुन्दर पोशाक ओर 
घरमे तेली का वेष, वोलने मे साथु की भापा और हृदय में 
हलाहल विष, ये सभी श्रतृप्त जीवन के लक्षण हैं । 


क्या जमनी के रद् ओर इस्तरी के कपडे काम में लेने वाले 
समाज में कभी कोई कवि "क्षौम केनचिदिन्दुपांडु तरुणा * 
जैसा श्लोक लिख सकता है ? 


किसी वस्तु को इसलिए मत काम मे लाओ कि वह सुन्दर 
है। वरन काम मे लेने की वस्तु सुन्दर देख कर लो अथवा उसे 
सुन्दर बना लो । 

जीवन में निर्धनता से ढु ख या हानि नही, परन्तु नीरसता 
का सहन होना यही महा हानि है |, 


कुरुचि के सम्मुख हुल्लड सचाने से केवल हमारी कुरुचि 
प्रकट होती है । स्वारस्य तो इसीमे है कि हम खयं सुरुचि का 
पाठ पढ़ाना शुरू कर दे | स'सार मे कुरुचि इसीलिए रह सकती 
है कि संसार का प्रत्येक मनुष्य थोड़ा बहुत डरता है । 
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सहिष्णुता और कायरता इन दोनो में उतना ही अंतर है 
जितना समाधि और मृत्यु के बीच है। दोनों में समानता केवल 
वाहर ही से दीखती है । 
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बहुतेरे कवि फूल मे भी मानवी भावना देख सकते हैं तो 
कितने ही कवि मनुप्य मे फूल का 'सौन्दर्य देखने हैं । 


कला की उपासना में अहड्लार का लय करना कला का एक 
महान्‌ आनन्द है---#विगलितवेद्यान्तर परमानन्द्म्‌ | 


परिचित वस्तु को देख कर होने वाला आनन्द तो सच्चा आ- 
नन्द्‌ है । अपरिचितपन--विचित्रता का आनन्द प्रौदद नही होता, 
चिरस्थायी नही होता । * 


जैसे कविता के लिए छन्द (वृत्त ) है वैसे ही कला के लिए 
शिषप्ट-सझत । 


क्या जीवन मे और क्या कला मे, अनुकरण मृत्यु के समान ही है ? 


विना उपासना के किसी कला को अवगत या हस्तगत करने की 
आशा करना व्यथ है । 


जला कही अनायास प्राप्त होने वाली चीज नहीं हैं। उसके ' 
लिए तपस्या करनी चाहिए, और पवित्रता के साथ उसकी उपासना 
करनी चाहिए | 





& जिससें और कुछ भी जानना बाकी न रह जाय, यही सदान्‌ आननन्‍्ह है। 
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है. 


श्रद्धा और शुश्रषा विना कला का रहस्य समझना और अलु- 
भव करना अशक्य है। 


सोन्दर्यॉपासना और विलास में खर्ग और नरक जितना 
अन्तर है। 


जिस तरह मोक्ष के मार्ग में सिद्धि-विश्न-रूप है, उप्ती तरह कला , 
की प्राप्ति मे विलासिता है । 


मरोड़दार अक्षर बनाने की कला नष्टप्राय हो गई है | दुख है कि 
इस “प थुंग मे समाज की एक एक कला का नाश होता जा 
रहा है । 


कविता ओर चित्र मे भी केवल भाव से काम नहीं चल 
सकता, बोध भी होना ही चाहिए । 
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नीति-शिक्षण ओर कला का शिक्षण आरम्भ मे बचपन से 
देना इष्ट और हितकारी है । और वह ऋृति द्वारा परिपूर्ण होना 
चाहिए । उनके तत्व पीछे से धीरे-धीरे आप ही आप प्रकट होते 
हैं अथवा प्रकट किये जा सकते है । 


जिस तरह पिता कनन्‍्ण का कन्यादान करने तक प्रेम पू्वक' 
पालन-पोपण करता है और उसे दे देने के बाद भी उसके भविष्य 
को चिन्ता रखता है, उसी तरह कलाधर को कलायुक्त वस्तु का 
निर्माण करके जब तक वह योग्य मनुष्य के हाथ भे नहीं सौपी- 
जाती तब तक उसकी रक्षा तो करनी ही चाहिए, पर इसके बाद 
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भी उसे उस वस्तु की चिन्ता करनी चाहिए । कलाघर और उस 
की कृति का सम्बन्ध दूकानदार और ग्राहक का न होना चाहिए | 


थदि कलाघधर कलांद्वारा योग-क्षेम ( अन्न-बसत्र ) की इच्छा 
करे तो कोई हज नहीं, परन्तु कला को वेच कर धनवान होने क़ा 
प्रयत्न करना निन्द्नीय है । 


कलाघर को किसी का नौकर न बनना चाहिए ।.' 


जिनका जीवन परस्पर ओत-प्रोत है उन्हीं के साथ सहयोग 
धर्म-सब्भत और इष्ट है । दूसरी तरह का सहकार प्राण-घातक है ॥, 
कला के विषय में यह अक्षरश. सत्य है । 


क्या समाज की उन्नति या अवनति 'इस पर निमर नहीं है 
कि श्रेय और प्रेय के झगड़े के बीच में हमारे समाज-नेता या 
कलाधर अपनी शक्ति को किस ओर लगाते है ९ है 


' कलाधर ओर कारीगर इन दोनो का विभक्त न करो | यदि 
बैसा करोगे तो कलाधर की कला विकसित न हो पावेगी और 
कारीगर की कुशलता का लय हो जायगा। 


चित्रकार, शिल्पकार, गायक अथवा कवि को पुरस्कार मात्र ढे 
देने से कला की उन्नति नहीं होगी । समाज को चाहिए कि वह 
कला को अपने हृदय से, कुट्ठम्ब मे, समाज मे ओर मन्दिर मे 
स्थान दे । अपने जीवन से, कला की अतिष्ठा कीजिए तो कलाधर 
आप ही उत्पन्न होने लगेंगे । 
८ 
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सच्चा कलाधर कला का सब्न्चारक ( मिशनरी ) होता है । 
कब्जजूस बन कर योग्य मनुष्य से वह कुछ भी छिपाये नहीं रखता। 


कलाकार मानता है कि दृश्य सृष्टि भासमान है। पर आदरों- 
सृष्टि--ब्येय सृष्टि सत्य है। तत्वज्ञान भी यही कद्दता आया है । 


कल्पना-तरब् दो प्रकार के हैं। प्राणचान्‌ और हत-प्राण अथवा 
अल्पप्राण । कवि अथवा चित्रकार पवित्र हो तो प्राणवान्‌ भाव- 
नाये उसके हृदय मे प्रवेश करती हैं, प्राणवान्‌ विचारों के फुब्बारे 
उसकी कलम मे से या कूंची मे से उड़ने लगते हैं, और समाज चैतन्य 
से हिलने लगता है । यदि चित्रकार या कवि विलासी होगा तो 
समाज को हतप्राण कल्पनाओ का नशा चढ़ जायगा और समाज 
विपैला बन जायगा । ओर यदि कवि या चित्रकार खय॑ दी अल्प- 
आंण होगा तो उसकी निर्माल्य कविता अथवा कृति उसी जगह 
मरण-शरण हो जायगी | 


प्रकृति इन्द्रियातीत आनन्द का विषयोपभोग द्वारा अनुभव 
करने का प्रयत्न करती है | कला इन्द्रियातीत आनन्द को विषय- 
चासना से दूषित न करके उसे शुद्ध खरूप मे अनुभव करने का 
अयत्न करती है । 


यथाथदर्शी कला, कला ही नही कही जाती ।.विषय-मुग्ध हो कर 
जो विलास एकान्त मे किया जाता है यदि वही सर्वसाधारण से 
अकट मे होने लगे तो जितनी लज्जा आती है, उतनी ही लज्जां 
यथाथ्थदर्शी कला को देखने मे आनी चाहिए |जिस चित्र को 
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देखने से मन मे उपभोग के विषय की करपना आती है वह अपविदत्र 
है । ऐसे चित्र कुछ व पहले राजवाड़ो के अन्त'पुरों मे भी नहीं 
डांगे जाते थे । संयम-विमुख पाश्चात्य कल्पना के कारण आज कल 
ऐसे चित्र प्रतिष्ठित ग्रहस्थों के दीवानखानो में भी दिखाई देने 
लगे है | इससे वढ़कर अध पात का दूसरा संगीन अमाण क्‍या 
हो सकता है ? 


अरे, यह संसार या तो परदा-नशीन हो गया है या नाठकी 
बन गया है ? जिसको देखा जाय वही बुर्का पहन कर या वेश 
बदल कर घूमता हुआ दिखाई देता है। मानो हर किसी को 
सत्य की लाज आती है | इनको भाषा देखिए, इनकी रीति-भाँति 
देखिए, इनके उत्सव देखिए, इनकी पोशाक देखिए या इनके दीवा- 
नखाने देखिए---सत्य तो कही खोजने पर भी नही मिलता | आंज 
तो सत्य केवल ढँक ही गया है। परन्तु शीघ्र ही वह तो दम घुटकर 
भी मर जायगा। दोड़ो रे दौड़ो, कोई सत्य की रक्षा करो ! 


वन्देमातरम्‌ 
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मा छोटेपन मे पण्म्चायतन के स्तोत्र सीखे थे । उनमे 
माताजी के स्तोत्रारम्भ मे जब प्रथम सनन्‍्त्र 'नमों देव्ये' 
वाले श्लोक आते थे, तब हमारे मन मे आदर और भय उत्पन्न 
होते थे । 

खदेशी की हलचल चली और नया मन्त्र आ कर कान मे 
टकराया--बन्देमातरम! दोनो का भाव त्तो एक ही है, किन्तु 
चित्त मे मूर्ति स्यारी ही खड़ी हुईं। वन्देमातरम के साथ की 
माता के उपकार-सम्बन्धिनी बचपन में पढी हुई कविता स्मरण 
आने लगी। माँ खाने की चीजे पास में छे कर बैठी है, एक 
बालक आता है, दूसरा पीछे की ओर से आ कर गले मे लिपटता 
है, तीसरा साडी का अचल पकड कर खीचता है, एक बालिका 
भाता के लम्बे >ये हुए पैर पर आसन जमा कर बैठी है, ओर दो 
चार बच्चे मा के मना करने पर भी उसकी परवा न करके साता 
से दूर भागते है और एक दूसरे के साथ लडते है, इस तरह का 
चित्र चित्त से खडा रहता था । 


इतने में बड्चाल से राष्ट्र गीत आया.--- 
खुजलाम, सुफलाम, मलयज शीतला[म, 
सप्तकोटि-ऋणश्ठकलकल चिवाद-कराले, 
वहुवल धारणीम, रिपुद्लवारिणीम्‌ ॥ 
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- मो देव्यें' वाली अष्टभुजा 'महिषासुरमर्दिनी' के समान ही 
यह चित्र था। केवल महिषासुर के बदले हमारे समान दीखने 
चाले मनुष्य रिपु-दल का स'हार करने वाली और काल्पनिक खर- 
कर-वाल हाथ से घारण करने वाली वह माता थी। 

पाश्चात्य देशामिमान की कल्पनाये ज्यों ज्यों मन से पेठती 
गडे, त्यो त्यो माता की मूर्ति अधिकाधिक उम्र होने लगो। माता 
के शरीर पर के आभूषण कम होने लगे | माता का वल्ल लगभग 
फटा हुआ दीखने लगा । माता मेरा रक्षण करने वाली है, वचपन 
का यह भाव उड़ गया, और मुझे माता का रक्षण करना चाहिए, 
इस तरह का प्रौढ़ किन्तु अभिमानी भाव चित्त मे आने लगा, 
ओर माता की करुण-दृष्टि से शत्रु का बदला लेंने की प्रेरणा मिलने 
लगी | 

आज वह मूर्ति कहाँ गई ? वह अप्टभ्ुजा महिषासुस्म्दिनी 
भो ध्यान मे नही आती, और न वह रिपु-दल वारिणी दशप्रहरण- 
धारिणी माता ही रही । आज तो आसेतु हिमाचल” बिछी हुई 
सुजला, सुफला ओर मलयजशीतला माता ही का मानचित्र दृष्टि 
के सम्मुख खड़ा होता है । यह माता सुजला है, परन्तु वालको को 
उस जल के लिए कर देना पड़ता है, सुफला है, किन्तु वे फल 
माता के चालकों को नही मिलते, और उस 'शीतल मलयजः? में 
प्लेग,इन्फल्युएवजा के असंख्य जन्तु क्षुश्रातुर हो कर इधर-उघर 
दौड़ते और वृद्धि पाते दिखाई देते हैं । ऑंसुओ के जल से इन 
'माता के चरण घोने को जी चाहता है | शरीर अरपण कर के इस 
माता की सेवा करने की आज प्रेरणा होती है। सम्पूर्ण देह का 
धूप बना कर सर्वत्र शीतल मलयज फैलाने को चित्त चाहता है। 


जीवन-साहिट १२८ 


परन्तु &'जाह॒बीयमुनाविगलित-करुणा-पुण्य-पीयूष' से माता नया 
ही खयाल देती है । माता कहती है, तुम मुझे अनेक नामो से 
सम्बोधित करते हो, पर मुझे तो माता यही नाम प्रिय है। क्‍्यो- 
कि साता शब्द में मेरे बालको का समावेश होता है । देवी कह 
कर तुम मेरे प्रकाश और प्रताप का स्मरण करते हो, बहुबलधा- 
रिणी कह कर तुम मेरा अभिमान धारण करते हो, परन्तु माता 
कह कर तुम मेरे सभी बच्चो का भ्रेम प्राप्त करते हो । बन्देमात- 
रम्‌ इस वचन मे जितनी मातृ-भक्ति है. उतना ही अ्राठ-प्रेम है, 
भगिनी-प्रेम है । तुम मेरी क्या सेवा कर सकते हो १ भाई भाई 
सुख से रहो, प्रेम से रहो, एक दूसरे की सहायता करो, एक दूसरे 
के सुख-दु ख से सुखी और दुखी होओ । बस, इतने ही भे मुझे 
सब-कुछ मिल गया। यही मेरी श्रेष्ठ पूजा है। बन्देमातरम का अर्थ 
है 'सेवे श्रातरम' तुम इतना समक जाओगे तो मेरा वरद्‌ हस्त तुम्हें 
सभी ज्ञान देगा | और तुम देख सकोगे और जात जाओगे कि मे 
अकेली ही माता हूँ, मेरा खरूप गूढ़ और विशाल है और तुम 
जितने बालक दिखते हो, वे मेरी ही सन्ताने है, तुम सभी सहोदर हो 

अन्त में वन्देमातरम्‌ मन्त्र को प्रथम बार सुन कर जिस 
मूति का दशेन हुआ था, वही सच्चा है और माता को प्रिय है। 
हां, पर वह चित्र आदर्श तभी हीगा जब सभी बालक माता को 
पहुँचानेगे और सहोद्र धम का पालन करेगे । 


वक्त च+ 





कान 


& गड्गा और यमुना के संगम से बद्दा हुआ दुया रूपी पविन्न अरूत ) 


धर्म-भूमि 





कम पृ उबर को हम अभिमान पूर्वक धम-भूमि कहते है। 
संसार के तमाम घमम इस देश में बसते हैं । 
कितने ही धर्मों को इस भूमि ने जन्म दिया है । अन्य कितनो 
ही को आश्रय दिया है। और कितनो ही ने तो खय॑ हो अपने 
लिए इस भूमि से स्थान श्राप्त कर लिया | इसलिए सारतवष के 
लिए धर्म-भूमि नाम चरिताथ हो गया । 
परमात्मा ने किस उद्देश्य से इन तमाम धर्मों की इसी देश 
में इकट्ठा किया है ? इतिहास द्वारा परमात्मा की योजना कां पता 
लगाने से ज्ञात होता है कि इस देश को उसका यही आदेश है 
कि यह सभी धर्मों का समन्वय करे, सभी धर्मों को एक कोठु- 
म्विक पाश मे बॉध दे | इतिहास से हमे यह भी ज्ञात होता है 
कि जब जब ओर जिस अंश मे हिन्दुस्तान इस आदेश के प्रति 
वफादार रहा है तभी तब ओर उतने ही अंशो मे उसकी उन्नति 
भी हुई है। भारतवर्ष का पुरुषार्थ इसीमे है कि वह सब धर्मों 
को एकत्र अविरोधी और परस्पर पोपक वना दे । जव जब उसने 
अपने इस पुरुषार्थ को भुला दिया, तभी तब उसे कष्ट सहन पड़े 
है। कई बार तो अपार शांति के कारण हमने अपने इस कर्तव्य 
को भुला दिया और कई बार विक्रारवश होकर हमने उसे छोड़ 
दिया । धर्मों का ओर जातियो का सवाल हजारो वर्षों से 
हमारे सामने है। अनेक रीति से उसे हल करने का हमने प्रयत्न 
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किया है । पर केवल एक ही मार्ग हमे उचित जेँचा है । प्रेस-मार्ग 
हमने कईबार बेर का सामना बेर से भी किया है। पर प्रत्येक 
बार क्षमा और प्रेम पर विश्वास रखने वाली आस्तिकता ही सफल 
साबित हुई है । 

' मुसलमान यहाँ पर आये उस समय मोरतवप की जाति 
सस्था छिन्न-मिन्न हो गई थी । प्राण क्षीण हो गया था । इसलिए 
हम उस घमं का यथार्थ खागत नहीं कर सके । वे 
भी हमें नही समझ सके । मुसलमानों का खभाव हम से भिन्न था 
रहन सहन भी भिन्न थे । और आग्रह विलक्षण । केवल यहीं 
देख कर हमने यह तय कर लिया कि उनके साथ किस तरह व्यवहार 
किया जाय? फलत. गलत फहमी हुई, युद्ध छिड़े, और रण-मैदान 
पर एक दूसरे को हमने पहचाना। कहना होगा कि इस युद्ध में दोनों 
की भारी हार हुई । आखिरकार परमात्मा की इच्छा के सामने 
सिर भझ्ुुकाकर हम दोनो ने एक साथ रहने का निश्चय किया । 
हिंदू और मुसलमान दोनो इस बात को जान गये कि कोई भी 
जाति दूसरी जाति का नाश नही कर सकती । अत सवाल यही 
रहा कि अब दोनो को हमेशां के लिए इसी तरह लडते रहना' 
चाहिए, या भाई भाई बनकर और हिलमिलकर | हिंदू-पुसल- 
सानो के वीच भाईचारा करने के प्रयत्न शुरू से होते आ रहे हैं । 
पर समस्त जनता तक फेलने में उन्हे बड़ी देरी लगी। फलतः 
अन्त मे जो एकता हुईं उसमे एक भारी दोष रह गया। एक-दूसरे 
का पूरा परिचय तो हुआ ही नहं। था । अत एकता दृढ़ नहीं हो 
पाई । धरे तथा सामाजिक कल्याण के विपय मे दोनो के बीच 
समिन्‍न भिन्न कट्पनाये होते हुए भी हमने इस ब्त्ति और शाल्र 
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'का विकास ही नहीं किया कि एकतापूर्वक किस तरह रहा जाय । 
इसीलिए आज हमे इतना कष्ट सहना पड़ रहा है ओर हिंदू-मुस- 
समान एकता का सवाल जो पहले हल हो चुका था फिर उलमन 
में पड़ गया है । 
राष्ट्र की आत्मा कहती है, एकता का तत्व-एकता का शास्त्र तो 
अहिसा है । एक दूसरे के दोषो को सह छेना, आपत्ति मे एक 
दूसरे की सहायता करना ओर अभ्रेम-धर्म के लिए सभी प्रकार के 
स्वार्थों को तिल्लांजली देना यही एकता का एक मात्र माय है। 
आजकल की नास्तिक शिक्षा के युग मे, जब कि श्रेम की 
अपेक्षा अधिकारों का ही अधिक विचार होता है, जब कि समाज- _ 
व्यवस्थापक का काम कानून और अदालतो ने अपने हाथो मे ले 
रक्‍्खा है, और वकील जनता के सलाहकार बने बैठे है,--इस 
युग मे 'तिलांजलि देना,' सहन करना,” दिल उदार रखना” आदि 
शब्द सम्रुच्चय दुवेलवा अथवा लोकोत्तर सदूगुण के द्योतक सममे 
जाते है। पर सच पूछा जाय तो समाज का अस्तित्व खार्थ और 
'विश्नह पर स्थित नही है । 
अगर हम फिर बाहमी मारकाट ओर युद्ध छेड़ देगे तो हमें 
'पुन. वही पुराना अनुभव महँगे मोल खरीदना पड़ेगा--दोनो जातियाँ 
क्ञीण होगी । कौल-करार के द्वारा विश्नह को शान्त करने का 
प्रयक्ष यदि हम करेंगे तो उसमे भी हमारी निश्चित रूप से निष्फ- 
लता होगी ।' संसार का अनुभव तो यह है कि कोल-करार करने 
के आरंभ के समय की स्थिति इकरार पक्के होने तक भी नहीं 
पटिकती । पारस्परिक विश्वास ओर प्रेम-माव से ही एकता की 
अन्थि बांधी जा सकती है | ओर वही टिकी रहेगी। 
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जब तक हिन्दू और मुसलमानों मे अविश्वास रहेगा तब तक 
इस बात का हिसाब जरूर होता रहेगा कि विपक्षी जाति के पास 
मनुष्य-चल कितना है ? प्रत्येक पच्च अपना बल बढ़ाने अथवा 
बढ़ गया है यह बताने की कोशिश बरावर करता रहेगां। भारत- 
वर्ष में हिन्दुओ की अपेक्षा मुसलमानों की संख्या बहुत ही कम 
है। अतः यदि अविश्वास के वायुसरडल मे वे हिन्दुओं से डरे 
तो यह बात समझ मे आने योग्य है | डरने वाला यदि व्यवहार- 
कुशल होता है, तो अपने डर को छिपाने के लिए वह सीना-जोरी 
का कवच जरूर पहन लेता है | अतः एसी परिस्थिति भे एक 
दूसरे के विपक्ष मे सगठन करना एक्रता का सच्चा उपाय नहीं 
कहा जा सकता । बल्कि ठीक तो यह्दी होगा कि भ्रतिपक्षी को 
अपनी ओर से निर्भय कर दिया जाय । यदि हिन्दू और मुसल- 
मान दोनो इस बात को समर ले कि राष्ट्रीय व्यवहार मे दोनों 
जातियो के हित-सम्बन्ध एक है तो वे हर तरह संख्या बढ़ाने की 
तकलीफ नहीं उठावेगे । हमे जो घ्मतत्व श्राप्त हुए है, वे यदि 
हमे सर्वोच्च प्रतीत होते है, तो यह खाभाविक है कि उन्हे: दूसरो 
को अपंण करने को हमे इच्छा हो । पर यह तो है एक परोपकार 
का काम । भला इससे हम जबरदस्नी से केसे काम ले सकते 
हैं शुद्ध भाव से यदि हम सभी धर्मों के मूल तत्व जनता के 
सामने रक्खे तो इस से जरा भी अनौचित्य नही । पर हां, इसके 
लिए वायुमण्डज् का शुद्ध और शान्त होना जरूरी है + 
यदि ऐसा वातावरण न हो तो हमारा पहला काम है वायुमडल 
को शान्त ओर शुद्ध कर लेना । धम का पवित्र बीज श्रेम के शुद्ध 
क्षेत्र मे ही बोया जा सकता है | धम मे जबरदस्ती से कभी नहीं 
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काम ढेना चाहिए | हिन्दू-धम के साथ साथ कुराने शेरीफ मे भी 
इस बात का स्पष्टतया उल्लेख किया है । धार्मिक अज्ञान ओर 
जातिगत अहंकार के कारण वायुमण्डल मे जो विप फैला हुआ है. 
उसके नष्ट हो जाने पर द्वी हम इस बात को देख सकेगे कि हमारे. 
हित-सम्बन्ध एक ही है । हिन्दुओ के तमाम हित-सम्वन्ध मुसल- 
मानो के हाथो मे ओर मुसलमानो के हित-सम्वन्ध हिन्दुओं. के 
हाथो मे सुरक्षित है | यह नही कि व्यक्ति-व्यक्ति के बीच अथवा 
स्थानीय कारणों की वजह से कभी कोई बखेड़ा नही होगा । पर 
जब दोनो जातियो का हृदय निमेल हो जायगा, तब गत्येक जाति 
के नेता उस पर अपना प्रभाव डाल कर निर्भयता-पूर्वंकक अपनी 
जाति को उसका कत्तेव्य स्पष्रतया समझा सकेगे | तब थोड़े ही 
प्रयास से हम तमाम झूगडो को शीघ्र मिटा सकेगे । यदि जाति 
कोई भूल कर रही हो या प्रेम की मॉग को पूरी करने मे हिच- 
किचाहट दिखा रही हो तब उसके नेता मे इतनी हिम्मत और अधि- 
कार होना चाहिए कि वह उसे सरूत रीति से मिड़के और उसे 
कर्तेव्य-सार्ग पर ले आवे । विपक्षी जाति का तो यही कत्तंव्य है. 
कि जब तक ग्रतिपक्षी जाति में से अविश्वास पूर्ण-रूप से नही उठ 
जाता तब तक किसी बात को उठा न रक्खे । जब किसी वस्तु का 
त्याग हम दुबलता-पूरवक करते है तब हमारी इुर्घलता ओर भी : 
अधिक बढ़ जाती है । पर विश्वास-पूर्वक श्रेम-जात उदरता से किये 
हुए त्याग ने आज तक किसी को दुबल नही बनाया । प्रेम की 
शिक्षा प्रतिपक्षी को नही अपने आपको दी जाती है, ओर उस पर 
अमल किया जाता है । 

पर यदि अन्त में बन्धु-प्रेम की विजय न हो चत्र ? यहशंकरा 
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नास्तिकता की निशानी है | इस शंका पर जो समसाज-शासत्र या 
राजनीति निर्भर है वह विनाश-मार्ग की पथिक है । एक यह प्रश्न 
भी खडा होता है कि प्रतिपक्षी यदि सीनाजोरी था दुराग्रह करे 
सब उसके सामने सिर झुकाना कया ढुवलता नहीं मानी जायगी ९ 
पर प्रेम यह कभी नही कहता कि जुल्म के सामने सिर मुकाया 
जाय । प्रेम-धम तो यही कहता है कि जुल्म के साथ प्रेम- 
चूवंक जूमो, स्वार्थ ओर लाभ का जहाँ सवाल हो तहाँ उदारता-पूवेक 
त्याग करना सीखो । जहाँ जबरदस्ती हो रही हो वहा उसका उत्तर 
बल अयोग-द्वारा मत दो । जिन बातो का डर बताया जा रहा है, 
डगको शान्ति-पूवंक सह लो। निर्भय हो कर उनका आह्यान करो । 
सय छोड़ कर निर्भय बन जाना, ओर प्रेम से उदारता का विकास 
करना यही एक मात्र अत्यन्त ज्यवहाये और सरल से सरल तथा 
तात्कालिक उणाय है । 

भारतवर्ष को हम अभिमान-पूर्वेक धर्म-भूमि कहते हैं। पर 
वह केवल हिन्दूधम की घमे-भूमि नहीं है। तमाम धर्मों की--धार्मि- 
कहता की भूसि है | यदि परसात्सा की योजना हो कि जिस प्रकार 
इस भूमि से इन धर्मों को आश्रय मिला है, उसी प्रकार उसी भूमि 
से उनको पोषण भी मिले तो इस मे कोई आश्रय नहीं समझना 
चाहिए | 


राष्ट्-पूजा-धर्म 
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मसउनो मे परस्पर-विरोधी वृत्तियोँ रहती है। मनुष्य 

सन्त भी है ओर असन्‍्त भी । मनुष्य के जीवन मे 
इन दोनो बृत्तियो का विरोध है। किसी दिन संत-बृत्ति विजयी 
होती हैतो किसी दिन असन्त-बृत्ति वलवती सिद्धहोती है । परन्तु 
जब असन्त-बृत्ति अपनी सारी चतुराई खर्च करके व्यवस्थित 
( ०7/४08७५ ) योजना पूर्वक काम लेती है तब सन्त-द्वत्ति 
के लिए विजय प्राप् करना कठिन हो जाता है| एक धनवान सेठ 
नीति-अनीति विधि-निषेधो को तलाक ठेकर केवल कानून न 
सममे जाने वाले सभी सा्गों का अवलम्बन करता हुआ द्रव्य कमाने 
की कितनी बड़ी आयोजना ( 0४0॥5४४७॥ ) करता हुआ 
दिखाई देता है ! किन्तु यही मनुष्य अपने सामाजिक-ऋण चुकाने 
अथवा हृदय मे प्रसद्भोपात्र मांकने वाले दयाभाव को सन्‍्तुष्ट करने 
के लिए कितनी परवा करता है ? वह गरीबो के पास नही जाता । 
इतना ही नहीं, वरन गरीत्र आवे तो उन्हे रोकने के लिए दरवाजे 
पर पहरेदार रखता है | हां, त्रिच्त को सन्तुष्ट करने के लिए 
पीजरा-पोल में कितने ही जानवरो की हड्डी और चमड़े जीते रखने 
के लिए या अनाथाश्रम के लडको को अज्ञन-वल्न ढेन के लिए 
हज़ार-दो-हज्गर रुपये खचे कर जरूर अपने को कृतकृत्य समझ 
लेता है, ओर अपनी इस भलाई को संसार की नजर मे लाने के 
लिए सभी तरह की युक्तियो की योजना करता है । यह हुई व्यक्ति 
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की स्थिति। जबएऐसते व्यक्ति अपना गुट बना लेते है तब तो खार्थ 
की आयोजना और भी बढ़ती है. और वेचारे परमार्थ को दूर 
भागकर अपने लिए एक कोना खोजना पड़ता है | देश जब धम- 
पराइमुख होता है तब उसकी भी यही दशा होती है । सर्वत्र यही 
ख्याल फैल जाता है कि न्याय, धर्म अ्रथवा दया तो व्यक्ति के 
लिए है, राष्ट्र को तो हमेशा अपना स्वार्थ--दूर देशी स्वांथ सिद्ध 
करने में ही दत्तचित रहना चाहिए । यही उसका धम है । 

जिस समय संसार मे स्वेच्छाचारी राजाओ की तूती बोलती 
थी उस समय राजा ही इस स्वार्थ का प्रतिनिधि था, और प्रजा तो 
केवल अपनी बफादारी बताने भर के लिए उसमे शरीक होती थी। 
आज ससार मे प्रजा की तूती वोल रही है इसलिए उसीके लिए 
स्वार्थ ने प्रजाओ को घेरा है और राष्ट्रप्ूजा-धर्म आरम्भ हुआ है। 
अ्रजा की स्वार्थ-बृत्ति सट्ठठित होगई है ओर न्याय तथा दया की 
थृत्ति यहॉ-वहाँ मारी मारी फिर रदह्दी है । लोगो की स्वाभाविक 
वृत्ति और सद्दठित स्वार्थ इन दोनो के बीच मे तात्विक भेद दिखा 
करकविवर रवीन्द्रनाथ ने श्रजा और राष्ट्र (2९०.ल्‍७ और )९७४०॥) 
ऐसे दो भेद कल्पित किये हैं | अपने स्वार्थ को व्यवस्थित रीति से 
साधने के लिए प्रजा ने पालिमेट या लोक-सभा की सृष्टि की । 
उसकी आज्ञाओ का पालन करने के लिए एक पीढ़ी दर पीढ़ी 
चलने वाला कमेचारीगण उत्पन्न किया | और इसके फल-स्वरूप 
आज यह योजना इतनी स्व-भक्षक हो गई है, कि उसके नीचे 
सखय॑ प्रजा ही पीसी जा रही है । रवीन्द्रनाथ कहते हैं.---“अजायें 
तो सजीव प्राणी है, परन्तु राष्ट्र तो एक भारी यन्त्र मात्र है। 
यन्त्र जिस काम के लिए बनाया जाता है उतना ही काम वह तो 


'रै५ राप्टपजा धमे 
एफाई से कर देता है । यन्त्र के हृदय नहीं होता । प्रजा ने अपनी 
उत्ता और महत्ता बढ़ाने के लिए यह राष्ट्र-रूपी यंत्र को निमोण 

भी किया किन्तु उस यन्त्र के लिए कोई जेक' नहीं वनाया । इससे 
यह निरकुंश यन्त्र प्रजाओं को जहाँ ओर जिधर खींच के जाय 
वही वे खीची जा रही हैं । इस यन्त्र की सफाई और काचलियत 

देखकर यूरोप के लोग उस पर इतने अधिक मोद्दित हो गये हैं 
कि उन्होने उसे ठेठ ईश्वर के स्थान पर स्थापन कर देने में भी 
आना-कानी नहीं की | इसीलिए आज यूरोप मे सर्वत्र 'राष्ट्र-पूजा- 
धर्म' फैला हुआ है । 'राष्ट्रात परतरं नहिः यह आंज यूरोप का 
आचारसूत्र ( ए०४धंग8 शा ) हो गया है । न्याय, नीति, 
दया ओर धमे सब राष्ट्र के लाभ की दृष्टि से ही क्रिया जाय। मनुप्य 
अपने जान-माल सर्वख॒की कुरवानी करे, पर राष्ट्रीय खा्थ के लिए, 
डेश्वर के नाम पर नहीं । 
यूरोप की सभी भ्जाये इस घमं को मानती हैं, पर उसे 
साफ-साफ सखीकार करने की हिम्मत और ढिठाई तो अकेले 
जमेनी ही ने दिखाई । जमेनी मे इस राष्ट्रपूजा-घम' का प्रचार 
करने वाला अध्वयु ट्रोट्शके था। अंग्रेज भले ही उसकी चाहे 
जितनी निदा करे परन्तु यही सम्पूर्ण यूरोप का प्रतिनिधि है । वह्‌ 
साफ कहता कि 'खिस्त की नीति केवल व्यक्ति के लिए ठीक है। 
राष्ट्र समस्त पर कोई नियन्त्रण नहीं लगा सकता । यह सत्ता किसी 
को नही । राष्ट्र सवोपरि है । ,राट्र के चरणो मे बलिदान देना 
अत्येक व्यक्त का कर्तव्य है ।!! जिस प्रकार हमारे देश मे अहक्कार 
का बलिदान देने के बदले मे बकरे का बलिदान देने की सुलभ 
पद्धति मनुष्यो ने खोज निकाली है, उसी प्रकार यूरोपवासियों ने 
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अपने राष्ट्रदेव को सन्तुष्ट करने के लिए आफ्रिका, अमेरिका ओर 
एशियाखण्ड के निवासियों का बलिदान देने की प्रथा का आरम्भ 
क्र दिया है । अमेरिका के ताम्रवर्ण मनुष्यों का तो अक्षरशः वलि- 
दान किया गया, क्योकि वे दूसरी तरह उनकी अधीनता स्वीकार 
करने के लिए तैयार नहीं थे। आफ्रिका में सिदियों के व्यक्तिगत 
खातंत्रय का बलिदान देकर यूरोपियनो ने अपने राष्ट्रदेव को संतुष्ट 
किया । और एशिया मे अ्सन्नता-पूवक यूरोप की अधीनता का खी- 
कार करने वाली प्रजा को देख कर उन्होंने उस पर अपने राष्ट्र की 
सत्ता को प्रस्थापित किया । राष्ट्रदेव दो प्रकार की पा सांगते हैं । व्यापार 
ओर अधिकार । इस स्व भक्ति देव के सामने बलि देंने के लिए 
जब और कुछ वाकी न रद्द जायगा तब यूरोपियन प्रजा को ही 
वह खाये विना नही रहेगा, यह सिद्ध है | हिन्दुस्तान इस राष्ट्रवेव 
की भूख का शिकार हो जाने के कारण ही खीन्द्रनाथ के समान 
दिव्य दृष्टि वाले भारतीय राष्ट्रवेव का माहात्म्म समझ सके है। 
“आत्मैव द्यात्मनो वनन्‍्धु” इस सनातन सिद्धांत पर उनकी अठज़ 
श्रद्धा है। परन्तु उन्नीसवी शत्ताव्दि के अन्त में यूरोप के भावि 
विनाश'का चित्र इस विश्व-श्रेसी कवि के सम्मुख खडा हुआ | 
यूरोप के भयानक संहार को ठेंख कर कवि-हृदय थरों उठा। 
हिन्दुस्तान की परम्परागत करुणा रवीन्द्रनाथ मे मृत्तिमती हुई । 
हिन्दुस्तान की अपना शुरुपद स्मरण हो आया और रवीन्द्रनाथ ने 
इस ऋषि-वाणी का सन्देश पश्चिम को पहुँचाया कि--- 
चर्धेत्यधर्मेश नरस्तों भद्राणि पश्यति । 
तत. सपत्नान, जयति समृलस्तु विनश्याति ॥ 
“अराष्ट्रीय' प्रजाएं यदि आज कुछ अभय है तो उसका श्रेय 
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यूरोप की धर्म-बुद्धि को नहीं; परन्तु यूरोप की राष्ट्रीय भ्रजाओ की 
पारस्परिक इईष्या और असूया को है । 

हम अभी तक यूरोप का उत्कष ही देखते आये है । यूरोप 
की विजय की ईष्यों और अपने अपमान की जलन के कारण 
हिन्दुस्थान की धर्म-अद्धा आज डगमगाति हुई माल्म होती है । 
“थर्मो सक्षति रक्षित” यह्‌ वचन हिन्दुस्थान की दृष्टि से सिद्धान्त 
मिट कर केवल संसार के आश्वासन का वचन होता जा रहा है । 
राष्ट्रीय खार्थ की आंसुरी अतिस्पधों में हम भी उतरेंगे तभी हम 
जी सकते है, तभी अपने अपमान की क्षति-पूर्ति हो सकती है,ऐसा 
उन्माद हमारे अदर सचार करता जा रहा है । “घर्मो धारयते! 
अजा.? इस श्रद्धा का विसजन करके हिन्दुस्थान 'राष्ट्रववों भव 
इस ध्यान मन्त्र को स्वीकार करता जा रहा है । 'मातृडेवों भव 
“पितृदेवों भव' 'अतिथिदेवों भव! आचायेदेवो भव! आदि पु पुराने 
मनन्‍्त्रो की भावना ही से यदि यह 'राष्ट्रदेवो भवः का नया सन्त्र 
स्वीकार किया जा रहा हो तब तो कोई हज नहीं | माता-पिता, 
गुरु ओर अतिथि के प्रति आदर-भाव रक्खो । उनकी पूजा करो, 
उनके सन्परुख अपने खा और अभ्रिमान को जरा भी का 
प्रकट करो इत्यादि जिस तरह हमारे धरम है, उसी तरह राष्ट्र-हित 
करे सम्मुख भी किसी भी मनुष्य को अपने खार्थ का विचार तक 
नही रखना चाहिए । अपने खार्थ का विचार इसी तरह करना 
चाहिए जिससे राष्ट्र-दित मे वाधा न पड़े और जब राष्ट्र को 
आवश्यकता हो तब अपनी जान ओर माल को भी कुरवानी करन 
को तैयार रहना चाहिए, यद्द भावना हो तो वह अवश्य पवित्र है। 
. यदि राष्ट्रदेवो-भव॒ का यह अथ हो कि हम अपने देश में श्रद्धा 
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रखें, हमारे राष्ट्र की शक्ति ओर उसके भविष्य मे अटल निष्ठा 
रखे, जाति-जाति के बोच या समूह-समूह के वीच मे जब अनबन 
या कटुता खडी हो तत्र हमारा राज्य-खराज्य हमे अवश्य न्याय 
देगा ऐसा विश्वास रक्खे तो वह यथार्थ है और हमे प्रिय है। देश 
को देवी खरूप मानने की भ्रथा बहुत पुरानी है । भहं राष्ट्र 
सगमनी” आदि सूक्त मे यही माना गया है। जगन्माता ही राष्ट्र- 
रूप धारण किये हुए है ओर इसीलिए हिन्दुओ के खून में यह्‌ 
भावना भरी है क्रि धरम के पालन से देश की सेवा अनायास ही 
हो जाती है। ज्ञाताओ को इसका ख्याल भी होगा, सर्व-साधारण 
मे वह अज्ञात भाव से बसती होगी । आज का युग-धमें पहचान 
कर उसे प्रजा के सम्मुख स्पष्ट रूप मे रखने के लिए. राष्ट्रदेचो 
भव इस सन्‍्त्र की गजेना हो रही हो तो वह अभीष्ठ ही है । 
किन्तु इस मन्त्र के पीछे आजकल ऊपर बतलाई हुई शुद्ध खदेशी 
भावना ही है, ऐसा निश्चय नहीं होता | आज हिन्दुस्थान को 
अश्रद्धा ने घेरा है । लोग यो मानने लग गये है कि इश्वर की 
अपेक्षा पाश्चात्य नीति बलवत्तरा है। श्रमरी-कीटक न्याय यदि कही 
सच्चा हुआ तो वह यही हमारे देश मे । हमलोगा में पा श्वात्यो की शक्ति 
के सम्बन्ध मे जो डर घुस गया है उरीके कारण हम खधम को 
छोड़ कर उनके समान बनते जा रहे है । यदि हमे देश को निर्भय 
करना है, यदि हमारे प्रयल्लो की दिशा देश के उद्धार की ओर 
है, धर्म-संस्थापन हमारा लक्ष्य है, तो आज पाश्चात्यों के इस राष्ट्र 
पूजा-धम के आसुरी खरूप से हमे सावधान हो जाना चाहिए । 
इस राष्ट्रप्जा-धर्म ने पाश्चात्य प्रजाओ को।किस तरह घेरा है, 
इसके कारण व्रे किस तरह प्रभु-पराड्मुख हो गई हैं. और किस 
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तरह खुद विनाश के मुख में घुठ्ती जा रही हैं, इसकी मीमासा ' 
- करना और इसका रहस्प जान लेना उन लोगो के लिए समय 
पर जान छेता बहुत फायदेमन्द है जो अभी उसके प्रवाह में 
नहीं वह गये है । 


रामराज्य या साम्राज्य ? 
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स राज्य क्‍या है १--वहू म्थिति कि जिसके अन्दर 

दूसरा कोई हम पर अत्याचार न कर सके | इस 
व्याख्या को तो सभी खाकार करेगे, और ऐसी व्याख्या लोक-प्रिय 
भी होगी । परन्तु कुछ ही विचार करने पर हस देख सकेगे कि 
यही वात हम दूसरी भाषा मे भी रख सकते है, और वह इस तरह । 
* खराज्य “ वह स्थिति है कि जिसके अन्दर हम दूसरे किसी 
पर अत्याचार न कर सकें” इस व्याख्या और उपयुक्त व्याख्या के 
बीच सिवा शब्द-सेद के ओर कोई अन्तर नहीं। फिर भी 
बहुतेरे ऐसे निकलेगे जो इस दूसरी व्याख्या को उत्साहपूबंक पसद 
नहीं करेगे, ज्यादा से ज्यादा वे उसे अप्रिय सत्य के समान सख्वीकार 
करेगे | यदि खराज्य इष्ट हो तो वह सभी के लिए इष्ट होना 
चाहिए । और यदि ऐसा है ओर यदि हम चाहते है कि हम पर 
कोई अत्याचार न कर सके, तो हमे यह भी ख्याल रखना चाहिए 
कि हम दूसरे किसी पर अत्याचार न करे । क्योकि सच्चा खराज्य 
वही होगा जब कोई किसी पर अत्याचार न कर सके । 

बहुतेरो का यह कथन है दूसरे किसी मे इतनी शर्त नहीं 
रहनी चाहिए,कि वे हम पर अत्याचार ऊर सके। परन्तु हमे कभी 
इतना कमजोर नही होना चाहिए कि जिससे हम दूसरे पर अत्या- 
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चार न कर सके | यही साम्राज्यवाद का मूल है । यह नहीं छि 
मनुष्य शुरू से ही ऐसी बृत्ति धारण कर लेता है कि वह 
दूसरे के ऊपर अत्याचार कर सके । परन्तु वह कहता है. लिोगों 
को मेरे अत्याचार से सुरक्षित रहने के लिए मेरी धर्म-बुद्धि ओर 
न्याय-बुद्धि पर विश्वास रखना चाहिए । किन्तु मैं खय॑ दूसरे के 
अत्याचार से सुरक्षित रहने के लिए दूसरे की न्याय-बुद्धि पर नहीं 
बरन अपनी शक्ति ही पर आधार रक़्खूंगा ।! यह बृत्ति धर्मिष्ठ 
नहीं। धमम के सिद्धांत तो सभी के लिए समान होते हैं 

आज तक शक्ति मे समानता नही हुईं और न किसी समय 
होगी ही । फरज कीजिए कि किसी शहर में एक संक्रामक रोग हो 
गया है और उसमे सभी लोग रोगी हो कर चारपाइयो पर पडे हुए 
हैं। जिस तरह उस समय कोई किसी की कुछ द्वानि नही कर सकता, 
न कोई किसी को छूट सकता है, उसी तरह साव॑त्रिक अशक्ति मे 
एक प्रकार की कुशलता ज़रूर है, किन्तु वह कुशलता मृत्यु के 
समान ही है। हिन्दुस्तान मे हम एक दूसरे की शक्ति से डर कर 
दूसरे को शक्ति को क्षीण कर के हम एक दूसरे से सुरक्षित हो 
सकते हैं- परन्तु यह तमी हो सकता है जब सभी को समान रीति 
से अशक्त कर देने वाले प्लेग को तरह किसी तीसरी शक्ति को 
ला कर हम यहाँ खड़ी कर दे । पर हॉ-इसका फल क्‍या होगा २ 
हम सभी को उस तीसरी शक्ति के शिकार बन कर अपने जीवन 
से हाथ धोना होगा ! 

जैसे हम चाहते हैं कि दूसरे हमारी न्याय-बुद्धि पर विश्वास 
रक्‍्खे उसी तरह हमें भी उचित है कि हम दूसरो की न्याय-वुद्धि 
थर विश्वास रखें | इसी का नाम रामराज्य है । 


क्षीजम-साहित्य १४२ 


बहुतेरे मनुष्य एक थामिक लक्ष्य से प्रेरित हो कर कोई 
त्कार्य करने के लिए अपनी इच्छा से एकत्र होते है; उस ससय 
जो शक्ति उत्पन्न होती है वह धार्मिक शक्ति है। किन्तु साधारण- 
तया जिसे राजनैतिक सामथ्य कहा जाता है बह तो जब अनेक 
मलुष्यो पर एक मनुष्य सत्ता चलाता है तभी उत्पन्न होता है। 
'जब बहुत मलुष्यो की इच्छा थोडे मनुप्यो के अधिकार मे रहती 
है, जब अनेक मनुष्यों की शक्ति थोडे मनुष्यो की आज्ञा में रहती 
है, अनेक मनुष्यो के द्रव्य को जब थोडे सनुष्य अपनी इच्छा के 
'अनुसार ख्च कर सकते है १ अनेक मनुष्यों के सुख-दु'ःख का 
जब थोड़े मनुप्यो की मानसिक इच्छा को द॒प्त करने लिंए त्याग 
किया जाता है- तब जानना चाहिए कि वह. साम्राज्य का वातावरण 
है | खराज्य मे जहाँ तक लोगो का एकमत्त हो वही तक शक्ति 
ओर सम्पत्ति एकत्र होती है- और इसीसे हरएक मनुष्य खतंत्र 
रहता है | कोई किसी का अत्याचार सहन नहीं करता और कोई 
किसी पर अत्याचार नहीं करता । 
हम जब जन-साधारण से कहते है कि किसी का अत्याचार 
मत सहो- तत्र वे कद्दते हैं- हां! यह ठीक है, यह खराज्य का 
वातावरण है ।' परन्तु जब हम कहते हैं कि किसी पर अत्याचार 
मत करो, तब वे कहते हैं कि यह तो रामराज्य की बात करते हो। हमे 
रामराज्य नही चाहिए। हमे तो खराज्य चाहिए। कही मलुष्य का 
स्वभाव भी बदला जा सकता है ? तुम हमे साधु बना देना चाहते 
हो ? हमे तो केवल खराज्य ही चाहिए। 
ऐसे लोग नही जानते कि वे खराज्य नही साम्राज्य चाहते 
हैं । ऐसो को इेश्वर कहता है- -मै तुम्हे साम्राज्य तो अवश्य दूंगा, 
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पर वह तुम्हारा साम्राज्य नहीं; तुमपर सत्ता चलाने वाला साम्राज्य 
होगा । ईश्वर मन में हँस कर कद्दता है, देखो ये मनुष्य कैसे 
दुबुद्धि हैं। खराज्य मिलने से पहले ही ये सो साम्राज्य का मनो- 
राज्य करने लग गये !” 


स्व॒राज्य या रामराज्य 


बे ३] 
+७ मिससयपुल $ '्ज्आ 
् श्र 


झे हिमालय के एक महात्मा को अभिमान पूर्वक कहते 


हुए सुना था कि भारतवर्ष के तो दो ही राजा हैं- 
राम और कृष्ण | कर उगाहने वाले और सैन्य पर आज्ञा चलाने 
वाले 'छुद्र राजा' तो बहुतेरे हो गये और होगे, किन्तु भारतवर्ष 
के हृदय पर राज्य करने वाले तो दो द्वी राजा हुए, और उन दोनो 
को राज्य का मोह नहीं था | 
हिमालय के श्रद्धावान्‌ साधु के वचन आज सवाश में सत्य 
नही रहें । बलिहारी है. अग्रेजी शिक्षा की कि जिसके प्रताप से 
राम-राज्य से घृणा करने वाले कितने ही भारत-बासी दिखाई देने 
लगे हैं । वे कहते हैं. 'हमे खराज्य चाहिए! 'रामराज्य' नहीं । 
खराज्य और रामराज्य के बीच में ये भाई ऐसा कौन सा भेद 
देखते हैं कि जिसके कारण उन्हे खराज्य तो प्रिय किम्तु रामराज्य 
कठिनाई देने वाला मालछ््म होता है ? यदि दें लोग इतना ही 
चाहते हो कि &ग्रेजो के बदले भारतोयो के हाथ में राज-सत्ता 
आ जाय तो वह भारतीय नौकर-शाही होगी | कैनाडा या आस्ट्रे- 
लिया में जैसा प्रजातन्त्र है वैसा ही खराज्य-तन्त्र हिन्दुस्थान मे 
खड़ा करने की उनको इच्छा हो तो वह भारतीय राज्य होगा, 
सराज्य नही । परमात्मा ने हिन्दुस्थान को ऐसी स्थिति में ला कर 
खडां कर दिया कि यहाँ विना रासराज्य के खराज्य हो ही नहीं सकता । 
खराज्य अथोत्‌ सभी का राज्य । खराज्य वही है जिसमें गरीव 
किसान, मजदूर, अन्त्यज और दूसरे सभी दलित वर्ग निर्भय हो कर 
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रह, दूसरे वर्गों के समान ही राजनेतिक अधिकारों का उपयोग 
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करें, और दूसरे किसी के भी खाथ और सत्ता के शिकार न बने। 
वह खराज्य नहो, जिसमे गरीबो को निचोड़ कर उनके पसीने से 
दूसरे पैसे कमावे | वह खराज्य नहीं है, जिसमें देश के करोड़ो 
रुपये परदेश में भेज कर उनके बदले देश मे हमेशा के लिए अन्न 
को अकाल निमन्त्रित किया जाता है और कमाई करने वाला वर्ग 
मारा मारा फिरता है-। हमे रामराज्य की जरूरत नहीं खराज्य ही 
चाहिए | ऐसा कहने वाले बहुश. अपना ही राज्य चाहते हैं सब 
का नही । 
ये लोग कई बार यह दलील करते है कि, पहले खराज्य॑ 
आप्त करो पीछे रामराज्य स्थापन करने का प्रयत्न करेंगे, परन्तु 
यह दलील तो नाम-मात्र की दलील है | जिनके मन मे अधिकार 
प्राप्त होने के पहले रामराज्य के विषय से आस्था नहीं वे सत्ता- 
धारी होने पर शायद्‌ ही फिर रामराज्य के लिए प्रयत्न आरम्भ 
करे और आज तो हिन्दुस्थान मे उपयुक्त रामराज्य स्थापन करना 
जितना आसान है उतना वह नहीं जिसे लोग खराज्य कहते है'। 
स्वराज्य के लिए अथोत्‌ यह कि जैसा अन्य देशो मे होता 
है वैसा प्रजातन्त्र प्राप्त करने के लिए अयल्न करने मे कोई बुराई 
नही, परन्तु हिन्दुस्थान मे रामराज्य को तिरस्कृत करके वह नही 
हा सकता, इतनी बात हमें अवश्य ध्यान मे रखनी चाहिये। 
स्वराज्य अथातू अन्य देशो के समान प्रजातंत्र शासन पद्धति 
स्थापन करने के लिए प्रयत्ष करना बुरा नहीं। परन्तु हमे यह 


जरूर ध्यान से रखना चाहिए कि रामराज्य की निनन्‍्दा करके चह 
भारत से कदापि स्थापित नही हो सकता । 


शुद्ध स्वराज्य' 


कल न 


खछ्ाज भारत में अनेक तरह के स्वराज्य ख्थापन करने 
की आवश्यकता है। राजनैतिक स्वराज्य तो 
जिस तरह सरकार के साथ लड रहे है उस तरह जरदी या देर से 
प्राप्त कर सकेगे । परन्तु भारत का राष्ट्रीय स्वराज्य इससे बड़ा है। 
स्वराज्य अर्थात्‌ अपना अपना राज्य । शुद्ध स्वरांज्य वही है जब 
समाज का एक भी हिस्सा या वर्ग दूसरे किसी भी हिस्से या वर्ग 
से दवा हुआ न रहे, जब समाज का प्रत्येक वर्ग अपने तमाम 
हित-सम्बन्धो को समाज के दूसरे किसी भी वर्ग के हाथ में 
सुरक्षित समझे । 
जब तक हिन्दू और मुसलमान इन दोनो जातियो के बीच 
अविश्वास रहेगा तब तक खराज्य असम्भव है। अन्त्यजो को 
जब तक यह भय बना रहेगा कि अब तो ब्राह्मणों का राज्य होगा 
तब तक स्वराज्य न होगा | खियो को अपनी उन्नति के लिए पुरुषो 
के मुँह की ओर ताकना पडेगा, तब तक स्वराज्य असम्भव है और 
तत्र तक भी स्वराज्य भारत मे न हो सकेगा जब तक कि मजदूरों 
को अपनी इच्छा के खिलाफ उनके परिश्रम का अधिक भाग पूँजी- 
पतियों को जबरदस्ती देना पड़ेगा | 
आज हमने ये चारो प्रश्न हाथ मे लिये है। हिन्दू और 
सुसलसानो की एकता दिन ब दिन सजबूत होती जाती है। 
खादी के द्वारा मजदूरों का सवाल हल होता जा रहा है। अरप्ृश्यता 
को अब अपनी मोत की घड़ी की सूचना मिल गई है, और ख्तरियाँ 
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धीरे धीरे समाज में अपना स्वाभाविक स्थान ले रही हैं | देश में 
धीरे धीरे आत्मणुद्धि होती जा रही है और जनता मे अपने कततेज्य 
का भान ज्यो ज्यो बढ़ेगा त्यो त्यो ,आकंशुद्धि भी बढ़ेगी ही । 
लोग व्यसन मे जी उत्साह दिखाते है वही उत्साह वे आत्मशुद्धि 
में भी दिखावे । ज्यो दी राष्ट्र मे आत्मशुद्धि का उत्साह आ जायगा 
कि फिर वह कही भी नहीः रुकेगा ।. 

हिन्दुस्थान मे तीन दल दबे हुए हैं किसान या मजदूर, अन्त्यज 
ओर छ्लियां | क[यकर्त्ताओं को प्रतिदिन यह अनुभव होता जा 
रहा है कि समाज मे तभी बल का सच्चार होगा जब इन तीनो 
का उद्धार होगा । और इन तीनों दलो की उन्नति करना हम 
सराज्यव्रादियो का.क्तव्य है, यह भी लोग सममने लगे हैं । 

है >< | '. ३८ 

जहाँ अत्याचार हुआ है वहाँ उसका नाश दो तरफ से होना 
चाहिए | अत्याचार का लाभ लेने वाले मनुष्यों को धामिक वृत्ति 
का विकास कर अत्याचार को रोकना चाहिए, और अत्याचार की 
शिकार बने हुए मनुष्यों को तेजस्विता, सहनशीलना का विकास 
कर अत्याचार के वश मे होना बन्द कर देना चाहिए । 

उपयुक्त तीनो दलों की अवनति का कारण इन तीनों दलो पर 
सवार होने वाले प्रतिष्ठित लोगो का अभिमान या स्वार्थ है । जो 
मनुष्य स्वयं शारीरिक परिश्रम नही करता, उसे अपने पंगुपन पर तो 
लज्जा उत्पन्न होनी ही चाहिंए। पर इसके बदले वह अपनी पंगुता को ही 
प्रतिष्ठा का स्वरूप दे कर उस पर अभिमान करता हे और फिर 
जिन बलों से सेवा लिये विना उसका चारा नहीं उनके प्रति 
कृतज्न होने के वदले उन्हे वह नीच सममता है और अपने को 
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श्रे'्ठ आज समाज में सफेदपोश और मजूर पेशा ऐसे जो दी 
सेद हो गये है उसका यही कारण है । 

ल्लियो को भी शायद इसी कारण हमने अबला नास दिया 
होगा । अन्त्यजो से सेवा ले कर उन्हें अस्प्ृश्य रखना; किसानों 
ओर परिश्रमियों से सेवा ग्रहण करने पर भी उन्हे निर्धन दशा में 
रख कर चूसना, और ख्त्ियो से निरन्तर सेवा प्रहण कर, उन्हें 
अज्ञान की अज्ञान ही बनाये रखना महान्‌ से भी महान्‌ पाप है । 
जिसे हम सहधमंचारिणी कहते हैं, जिसके साथ हम सम्पूर्ण जन्म 
व्यतीत कर देते है, जो हमारी प्रजा को सबसे पहले संस्कारी 
शिक्षा देती है उसीको यदि हम अज्ञान, वहमी और विजास-प्रिय 
रहने देंग तो हमारी दशा कभी नही सुधर सकती। सेना की आवी 
सख्या मे कायरों की नियुक्ति करके यदि कोई सेनापति विजय 
आप्त कर सकता हो तो हम भी अपनी स्त्री, बहन, लडकी या 
माँ को अज्ञान रख कर कौटुम्बिक और--राष्ट्रीय जोबन को 
उच्च कर सकेंगे । 

लछ्लियो को देश की स्थिति समकानी चाहिए । देश के उद्धार 
में हाथ लगाने का अवसर स्लियो को मिलना चाहिए | ख्रियो पर 
दया करके यदि हम उन्हें अपनी सावजनिक हलचलो की कठि- 
नाइयो से दूर रक्खेगे तो वे अबलां की अबला ही बनी रहेंगी । 

पुरुषो का स्लियों को अपनी आश्रित समझता उनका भारी 
से भारी अपमान है । जो दूसरे को आश्रित मानता है. उसे कोई 
तीसरा आश्रित बनाता है। इसका उदाहरण है परिडत लोग । 
जियो के आश्रित होने की प्रशंसा करते करते बेचारे खुद द्वी दूसरो 
कें आश्रित बन गये । 


राजनीति की छुआहछूत 


(न 
्ण््ज्््् मु 








कः लोगो का खयाल है कि जिन्होंने अपना जीवन धर्म 
को अर्पण किया है उनका दिल राजनीति मे नही 
लग सकता है | एक तरह से यह सच है। अनेकों बार देश देश 
के बीच या दो पत्तों के बीच जो राजनैतिक विवाद छिड़ते है, वे 
स्वार्थ या मतलब से ही सन्बन्ध रखते हैं । दोनो मे एक पक्त को 
भी धममं का खयाल तक नही होता, और विवाद का फल भी कुछ 
ससारी लाभ ही होता है । ऐसी स्थिति में धार्मिक मनुष्य का 
स्पष्ट धम यही हो सकता है कि ऐसे राजनैतिक मगडो से वह 
अलग ही बना रहे | 
परन्तु धार्मिक मनुष्य ऐसे कायर तो नहीं दोते कि, विवाद 
के नाम मात्र से दूर भाग खड़े हो । स्वार्थ के सिचा अन्य विषयों 
पर भी तो संसार मे विवाद खड़े होते देखे जाते है। सम्पूण ससार 
में न्‍्ययय और दयाधरमम स्थापन करन के लिए दिन-रात अधम से 
जूमना आवश्यक है. और धार्मिक महुष्य का यदि कोई बड़े से 
बड़ा कतंव्य हो तो वह यही हा सकता है कि वह्‌ बहाहुरी के साथ 
ऐसे विवादों मे कूद पड़े है । इस संसार मे उसके जीवन की यही 
एक मात्र विशेषता होती है । 
प्र्येक युग में अधर्म भिन्न भिन्न खरूप धारण करता है. 
क्योकि शैतान बहुरूपी है, कामरूपी (जब चाहे वैसा रूप लेने वाला) 
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है| ईसा के समय मे शैतान ने धर्माचारियो का रूप धारण किया 
था, इसीलिए ईसा ने उन्हें देवमन्दिरों से निकालने के लिए उन 
पर अपना कोड़ा उठाया था। मन्दिर भी तो आखिर सांसारी वस्तु 
ही है न, ऐसा कह कर वह चुप चाप नहीं बैठ रहा । 
धरम विरक्त होने पर भी वीर है | धरम मे आसक्ति नही, पर 
कायरता भी नहीं है । इससे सच्चा धार्मिक पुरुष जहाँ अधमे 
देखता है वहाँ वीरोचित युद्ध ठान ही देता है। और धार्मिक पुरुष 
के छेड़े हुए युद्ध मे सदा उसी की विजय होती है । 
गाँधोजी के विषय मे लिखते हुए प्रो० गिलवर्ट मरे कहते है'--- 
“जिसे इन्द्रियों के भोग की पवाह नहीं, जो धन और वैभव 
को तुच्छ सममता है, जिसे स्तुति प्रफुल्लित नहीं कर सकती 
जिसे सांसारिक उन्नति की लालसां नही, परन्तु अपने को सूझा हुआ 
सत्य आचरण करने का जिसका दृढ़ निश्चय है ऐसे त्यागी पुरुष 
से काम छेते हुए सत्ताधारियों को बहुत ही सावधानी से चलने 
की आवश्यकता है | यह शत्रु महा भयानक ओर अत्यन्त असु- 
विधा-जनक होता है | उसके शरीर को तो आप जब चाहे तभी 
कैद मे कर सकते है, पर आपका सच्चा शत्रु तोहै उसकी आत्सा। 
डसके बदले केवल मट्टी का शरीर ही आपकी कद मे आता है । 
यह तो घटी का सोदा होगा। 
एक समय ईसा ने कहा था “सिजर को, सुद्रा सिजर को 
लोटा दो” किन्तु यह उन्होने .इसलिए नहीं कहा कि वे 
बादशाह के साथ कोई राजनैतिक विवाद सोल लेना नहीं 
चाहते थे, या उससे सदा दूर रहना चाहते थे । इसका 
अथ तो इतना ही था कि उनका वह युद्ध सिज़र से त्ही, बल्कि 
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प्रधर्मी ध्माचायों से था | ईसा धर्म नष्ट करने को नहीं आये थे, 
बे तो धर्म के नाम पर अधर्-आचरण करने वाले धर्माचार्यों को 
घिक्कार कर उनसे धर्म पालन कराने के लिए आये थे। आज 
“राजनैतिक विषयो में अधर् ने प्रवेश किया है । बडी से बड़ी छूट 
बड़ी से बड़ी हिंसा, और बड़े से बड़ा तेजोवध कानन के नाम पर 
सरकार द्वारा हो रहे हैं | 
सच्चा कानून तो वही है, जो नीतियुक्त हो । सत्य और 
अहिंसा ही ससार का सनातन कानून है | गॉधी जी उसका उलूं- 
धन नहीं करते | अपने को कानून की रक्षक कहलाने वाली सर- 
कार से गॉधीजी उसी कानून का पालन कराना चाहते है. अस- 
उयोगी तो केवल नीतिहीन कानूनों को तोड़कर ही अधर्म द्वारा 
प्रस्थापित सरकार की प्रतिष्ठा के डुकड़े ढुकड़े करने का अयल्न 
करते है | 'सिजर की मुद्राय सिजर को लौटा दो” इस वचन मे 
से यदि कुछ भी सनातन धामिक सिद्धांत निकाला जा सकता हो 
तो वह वही हो सकता है जो महाशय पाल रिशार ने निकाला 
है । वे कहते हैं--- 
'लिजर की मुद्राये सिजर को दे दो । ' इसके मानी है उन 
मुद्राओ को (द्रव्य को) कोई न छुओ, मुद्रा काव्यवहार ही न करो। 
ईसा का सन्तव्य था कि धार्मिक मनुष्य पेसे को छू ही नहीं 
सकता और पैसे वाला-धार्मिक मनुष्य धर्म-प्रदेश मे प्रवेश नहीं 
कर सकता। 
गरीबो के लिए औषधालय वनवाने और पशुओ के लिए 
पश्ुशालाय स्थापन करने ही मे कत्तव्य समाप्त नहीं हो जाता। 
आज धसोचायों को-धार्मिक पुरुषो को अधम के मुख्य किले पर 
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धार्मिक पद्धति से आक्रमण करना चाहिए । जहाँ अआत्म-हनन 
होता है वहाँ उपदेश देना चाहिए। लोग सर्वस्व को त्यागकर 
आत्मा की रक्षा करें | धरम ऐसा कायर नहीं है जो आत्मा के 
रक्षण के लिए राजनीति मे प्रवेश न कर सके । घमं को राज- 
नीति की छुआछूत रखने का कोई कारण ही नहीं है । यदि वह 
राजनीति की छुआछत पाचने लगेगा तो राजनीति अधरम के 
लिए एक सुरक्षित द्वीप-दुग चन जायगी, जद्दों अधर्म निर्भय हो कर 
गजना करता रहेगा । कहा जाता है कि चोरों का पीछा करने 
वाला एक पुलिस का सिपाद्दी कलेक्टर के वंगले के दरवाज़े के 
सम्मुख. पहुँचते ही रुक गया। पर चोर वगले के आहते मे घुसकर 
दूसरी तरफ भाग गया। जब पुलिस को दरवाज़े पर रुक जाने का 
कारण पूछा गया तो उसने कष्ा, यह देखिए न; यहाँ यह साइ- 
नवोड ( पट्टी ) लगा है कि “त्रिना आज़ा भीतर न आओ |” 
फिर मै भीतर कैसे जा सकता हैं ? 

यदि धार्मिक पुरुष राजनीति में प्रवेश करने से डरेगे तो 
संसार से अधम का नाश करने की आशा ही नहीं रक्‍्खी जा 
सकती | क्षुद्र खार्थमय राजनोति तो धारमिक मनुष्य का विपय नही 
है,किन्तु धर्म-रक्षण की राजनीति तो धार्मिक मनुष्य ही का विपय है 


गुलामी के मूल 
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बेर मनुष्य मानते हैं.--अँगरेजो की राज्य-पद्धति 


] अच्छी है, ऑगरेजो का व्यापार अच्छा है, अँगरेज़ी 
शिक्षा लाभदायक है, अँगरेजी समांज रचना बहुत ही सुधरी हुई 
है, केवल अँगरेजी स्वार्थ खराब है, इस स्वार्थ ही के कारण वे 
हमारी हानि करते है, इसलिए यदि उन्हे किसी तरह मजबूर 
करके उनमे एक बार इतना परिवर्तन कर दिया जाय कि वे हमे 
रशज्याधिकार दे दे तो और कुछ भी न करना पड़े, फिर तो उन्होने 
इन ढेढ़ सौ वर्षों तक शिक्षा, समाज-रचना, व्यापार, सम्पत्ति- 
शासत्र, कला, विज्ञान और राज्यतन्त्र आदि विषयो मे जो 
रास्ता बतलाया है उसी रास्ते धड़ाके से चले चलें, तो भी 
कोई आपत्ति नही है ।” यह देखने की आवश्यकता नहीं कि 
इस तरह के विचार रखने वालो की सख्या कितनी है ? वे थोड़े 
ही क्यो न हो किन्तु आज बहुतेरी हलचलो में उनका भाग है, 
ओर जन साधारण इसी विचार-शैली के भ्रम मे पड़ जाते है, 
क्यो कि विचार करने का कष्ट न करना यह सामान्यमनुष्यों का 
सनातन धमे है । 

परन्तु वास्तविक स्थिति यह नहीं है. “अँगरेज़ो के पास हर 
एक चीज अच्छो है । केचल खार्थवश ही वे हमे. ठगते हैं 7 
ऐसा मान कर हम अगरेज़ो को दुष्ट कह डालते हैं । ऑऔगरेजो का 
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साम्राज्य विशांल है, संसार मे बहुत जगहो मे उनकी सत्ता है, 
केचल इतने पर से यह न मान लेना चाहिए कि जीवन की सफ- 
लता की चाबी उनके हाथ में लग गई है । उनको राज्य-पद्धति 
अनेक प्रकार से सदोष है, उनकी समाज-व्यवस्था मे कितनी ही 
जुटियां हैं, उनकी शिक्षा से वे खयं ही बहुत असन्तुष्ट हैं, उनके 
व्यापार ने भले ही धन के ढेर लगा दिये हो, परन्तु उनमे से सम- 
मदार लोग तो यही स्पष्ट पुकार पुकार कर कह्द 'गये हैं कि इससे 
उनका राष्ट्रीय जीवन बड़ा नीरस हो गया है, क्या हम ऐसे लोगों 
की नकल करें ? अपने सार्थवश अँगरेजों ने हमारो बहुत हानि 
की है, परन्तु हमारा भला करन की इच्छा से भी उन्होने हमारी 
कम हानि नही की है । बेवकूफ शराबी अपन लड़को को मार- 
पीट कर भी शराब पिलाता है । उसका हेतु तो शुद्ध ही होता है । 
खुद उसे मिलने वाले अलोकिक' आनन्द का अनुभव 
अपने प्यारे बच्चे को दिये बिना उससे कैसे रहा जा सकता है ९ 
नागपुर मे युवराज पधारे थे, उस समय एक अँगरेज बैरिस्टर 
अन्त्यज परिषद्‌ के अध्यक्ष थे। उन्होंने अपने भाषण मे बहुत ही 
सद्हदेतु पूषंक कहा--भाइयो ! ये हल चल करने वाले लोग तुम्हे- 
व्यर्थद्वी शराब से डरा रहे हैं । तुम जरा भी न डरो उचित प्रमाण 
मे।तुम शराब अवश्य पीओ ।॥? 

ओर यदि हम मान ले कि अँगरेज़ो की प्रत्येक वस्तु निर्दोष है 
तो भी वह उनके लिए निर्दोष होगी || हमारा खभाव, हमारी 
परम्परा, और हमारा आदर्श सभी नन्‍्यारा है| खराज्य-प्राप्ति के 
लिए हम जो प्रयत्न करते है वह केवल इसलिए नही कि राज्य-सूत्र 
हमारे हाथ आ जाये, बरन इसलिए कि हमारे राष्ट्र की सर्वा- 
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ख्लीण उन्नति हो । हमारी सच्ची उन्नति तभी हो सकेगी जब हम 
नभो चीजे' इस ढद्न से चलावेगे जो राष्ट्र के अनुकूल हो । यहठीऋ 
है कि सरकार को मदहान्‌ अन्याय करते देख कर हमने उसके साथ 
असहयोग किया । उसका राज्यतन्त्र, उसकी शिक्षा, उसकी अदा- 
लते और उसके दिये हुए मान-सम्माना का हमने त्याग दिया | 
और यदि अब सरकार अपने पापो पर पश्चात्ताप करे, प्रायश्रित्त करे 
सो हम असहयोग को बन्द कर देंगे इत्यादि भी ठीक है । परन्तु 
इसका यह अर्थ नहीं कि फिर सरकार पुराने ही ढ्ा से चल 
सझेगो और हम उसका अनुकरण करेगे | हमने अँगरेजी प्रणाली 
के साथ तो निश्चित रूप से असहयोग किया है | हम अब शिक्ता 
तो राष्ट्रीय पद्धति से द्वी लेते रहेगे । यदि सरकार पश्चात्ताप करके 
पवित्र होकर हमारे साथ सुलह करेगी तो हम सरकार से कहेंगे कि 
'तु म्हें अब राष्ट्रीय ढंग से ह्वी शिक्षां शुरू करनी होगी । कोर्टो के 
विषय मे कहेगे कि तुम वही न्याय-पद्धति चला सकोगे जो प्रजा 
"के अनुकूल होगी | जब हम राज्यतन्त्र मे भाग लेंगे तब भी ऐसी 
शासन-पद्धति का विकास करेगे जो प्रजा की प्रकृति के अनुकूल 
हो प्रजा को जिस मनुष्य मे आय-सदगुण दिखाई देंगे उसीका 
व्वह उपाधि आदि द्वारा सन्‍्मान करेगी और मान सनन्‍्मान तथा 
डपाधियों के देने वाले और लेने वाले ढोनों एक से ही मान-- 
धनी होगे । - 
प्रत्येक सरकार अपने खार्थ के अतिरिक्त अपनी संस्कृति 

को भो हिसायती होती है । अगरेज्ञ सरकार हमारी धार्मिक 
बिषयो ओर रीतियो मे प्रत्यक्ष हस्तक्षेत्र नही करती, किन्तु अपनी 
शिक्षा, अपनी अदालतो, अपने राज्यतत्र और राजमान्यता द्वारा 
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हिन्दुस्तान के जीवन पर क्षण-ज्षण पर विषेला प्रभाव डालती ही 
जाता है और हमे जड़ धमें बतलाती जाती है। अचार के आम 
था नीयू मे जिस प्रकार नमक धीरे-धीरे रंजता जाता है उसी 
तरह इन चारो वस्तुओं शिक्षा, अठालत, रा्यतंत्र और राज- 
मान्यता -का प्रभाव प्रजाजीवन पर जड़ जसाता ही जाता है। किसी 
भी जाति या राष्ट्र को खाने के योग्य अचार बनाने के लिए इससे 
बढ़िया नमक नहीं मिल सकता ।) 

यदि हमे जीना है, हमारे निजी ढँग से बढना है और आ- 
त्मोन्नति परवक मानव जाति की सेवा करनी है तो इस खारीपन 
के साथ शाश्वत अप्तदयोग करना चाहिए। पाश्रवात्य संस्कारों के 
पक्षपाती इस विचार को जज्जली विचार बतला कर हमारी देसी 
डड़ावेगे, हभ अंग्रेल जाति के शत्रु हैं, इस तरह का अभियोग हम- 
घर लगानंगे ओर यह भी कहेशा कि हम प्रगति रूपी घडी के: 
कांटो को पीछे खिसकाते हैं । टीका कर-कर के बात को उडा ठेने 
का प्रयत्न सी वे करंगे, हमे हँस-हँस कर हमारी सामाजिक 
अतिष्ठा को घटा देगे। हमारा आत्म चिश्वास डिगाने का हर एक 
अयत्न वे करेंगे, हमे भूवकाल के उपासक कहकर पिठुलोऊ में 
भेजने का प्रयास भी वे करेगे । परन्तु हमे इन बातो से छेशमात्र 
भी न डरना चाहिए | हमारा विश्वास अह्मचय के समान अजेय 
होना चाहिए | भविष्यफल के सच्चे उपासक हमी है। हम अपने 
प्राण से जीना चाहते हैं | मंगे हुए प्राणों से आज तक कोई 
राष्ट्र न जीया ओर न जी सका । हम प्राणवाही हैं | सविष्य्कात 
हमाग ही है । 


अन्त्यज-सेवा 


अमन-+-+ 3० अनन-+क.. टी: काबनके >>» कननमक, 


जि जुजूसमे समभाव नहीं वह सेवा नही कर सकता | स- 

समभाव के माली दया नहीं, परोपकार करने की 
च्वत्ति नही, बुज्ुर्गी, शिष्टता नही, समभाव का अर्थ है' प्रेम की 
समानता, समसाव का अर्थ है आदर; समभाव का अर्थ है. जा- 
नने की इच्छा, ससभाव का अर्थ है भावना और आदश की 
समानता | 

अन्त्यजों की था अन्य किसी भी जाति की सेवा कहिए, 
समभाव ही से हानी चाहिए | अहड्जारी मनुष्य तिरस्कार से भी 
सेवा कर सकता है, अज्ञानी मज्ुप्य अज्नान से भी सेवा कर स- 
न्कता है, परन्तु वह सच्ची सेवा नहीं । एक कद्दाती है । एक सी 
से देखा कि अपने सोये हुए पत्ति के गाल पर एक मकक्‍खी बैठी है; 
“उसने सेवा भाव से उस मक्खी को इतने जोर से एक चांटा 
लगाया कि पति के गाल से खूत निकलने लगा । 

हमारा गृह-जीवन, हमारा धमे, हमारा साहित्य इन सभी के 
विपय मे अणप्ने दिल मे असीम तिर॒स्कार धारण करने पर और 
बहाने पर भी कितने ही गोरे हमारी सेवा करते हैं । हम सभी 
आनते हैं और हम अनुभव भी है कि उनका सेवा हमे कितनी प्यारी 
ओर हितकारिणी है, जो परदेश से आ कर अपनी आह्यता का 
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सिक्का जमाना चाहते है | उनकी सेवा से हमे ऐद्विक या बौद्धिक 
लाभ भले ही होता हो, किन्तु उससे हमारा आत्म-हनन ही होता 
है । जो हममे मिल कर हमारे वन कर रहते हैं, हम समझने की 
कोशिश करते हैं, हमारे ढज्ञ से काम करते हैं | वेही हमारे गुण- 
वोप समझ सकते है । हमारे गुणों से वे प्रसन्न होते हैं. ओर उन्हे 
विकसित करने के लिए सहायता करते हैं। हमारे दोपो से वे लज्ित 
होते है और उन्हे दूर करने के हमारे प्रयत्नो मे प्रेम और समभाव 
से सम्मिलित होने हैं। वे हमारे सेवक बने रहना चाहते है, उनका 
आदर-सन्मान करने पर भी वे उसे महण नहीं करते | 

जो अभिमानी होते है, अज्ञानी और लापबांह होते है, वे 
अच्छे-बुरे की अपनी कसौटी साथ-साथ लिए घूमते हैं. । जो उन्हें 
अच्छा न लगता हो उसे हमे छाड देना चाहिए फिर वह हमें 
कितना ही प्रिय और अनुकूल हो। उसी प्रकार जिसे वे प्रिय समर्में: 
वह कितना ही अनुचित हो तो भी हमे घारण करना चाहिए | 
चिकनी मिट्टी के घोडे को तोड कर हू म यदि उसका साँप या 
गणपति बनाना हैं तो पुरानी आक्रत्ति का तोड़ कर हमे उसे विलकुच 
नया आकार देना पड़ता है | उसी प्रकार वे हमारे समाज को भी 
सममते हैं । किन्तु समाज छुछ चिकनी मिट्टी तो है. नहीं, और 
यदि हो भी तो परकीयो के लिए कदापि नहीं। 

जो नियम हमारे लिए हैं वे ही अन्त्यजों के लिए भी है ! 
आरास-कुरसी पर बैठ कर हम निम्नित करते हैं कि, अन्त्यजों के 
लड़कों को इस तरह की पोशाक पहननी चाहिए । उन्हे इतने विषय 
जानने चाहिए, इतने उद्योग सीखने चाहिए, और अमुक-अमुक 
विचारों को छोड़ देना चाहिए, अ्रथवा धारण कर लेना चाहिए ४ 
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अन्त्यजो के लड़को को ले कर चिकनी मिट्टी के समान उन्हें अपनी 
कल्पना के अनुसार हम बना लेना चाहते है । 

“अन्त्यजो का और हमारा धर्म एक ही है। हम दोनो एक 
ही समाज के अंग है ) हम अनादि काल से अन्त्यजो के प्रत्यक्ष 
गुरू नही तो उनके अगुआ तो जरूर ही हैं। वे हमारे आ- 
श्रित, हम उनके मुरब्बी, यह सम्बन्ध चला आता है, ओर इसी- 
लिए अन्त्यजो के उद्धार का मार्ग निश्चित करने का अधिकार 
ओर योग्यता भी हम रखते है” इस तरह का यदि कोई दावा करे तो 
वह अयोग्य होगा, सो नहीं। परन्तु वहुतेरे अधीर बनकर 
अन्त्यजों का उद्धार करते करते अपने समाज से भी अलग 
हो गये हैं । हमने अपने धर्म-विचांर निश्चित नहीं किये। 
हमने अभी यह भी निर्णय नही कर लिया कि सामाजिक जीवन में 
कौन सी व्यवस्था अच्छी है । जितना पुराना है उसे सरलता से 
तोड़ने मे लगे है, परन्तु हमने 'अभी तक इसका विचार नहीं 
किया कि उसकी जगह पर नया क्या उपस्थित किया जाय, अ- 
थवा क्‍या उपस्थित किया जा सकता है। और अन्त्यजो के सुख 
दुखों मे उनके सहयोगी बनकर उनकी जीवनन-यात्रा हलकी 
कर दने की बात तो हमे अभी तक सूकी भी न थी । फिर हम 
किस तरह उनके भाग्य-विधाता बनेगे ? 

इसका यह अथ नही कि, हम उनकी सेवा ही नहीं कर स- 
कते । पर सेवा करने के पहले हमे उनका हृदय उनकी ठीक- 
ठीक स्थिति जान लेना जरूरी है। उनकी शक्ति और अशक्ति की 
परीक्षा करनी चाहिए। उनकी मान्यताओ के आधारभूत कारणो को 
खोजना चाहिए। उनकी घारणाओ ओर रिवाजो की जड़ में सहत्व- 
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पूण कारण होते है । हमे इसका पता लगाना चाहिए कि वे कारण 
कोनसे है, जिन्होने अन्त्यजो मे थोड़ा बहुत काम किया है, उनका 
व्यनुभव जान करके अत्यन्त नम्रता से और समभाव से अन्त्यजों 
की सेवा का श्रीगणेश करना चाहिए । 

अन्त्यजो की अस्पृश्यता दूर करते ही उनके कितने ही दोष 
तो अपने-आप ही दूर हो जायगे। स्पृश्य समाज भें मेल मिलाप 
चढ़ते ही अनायास उन्हे कितने ही संस्कार मिलने लग जावेगे । 
उनका उत्तर-दायित्व बढ़ जावेगा, जिसको निबाह लेने के लिए हमें 
उन्हे समभाव पूवंक सहायता करनी चाहिए । 

और खासकर यह ध्यान मे रखना चाहिए कि, जहाँ जहाँ 
अन्त्यज स्पृश्य समाज में सम्मिलित हो वहाँ वहाँ अन्त्यजों के 
खभाव मे इतनी नम्रता और मधुरता तो जरूरबनी रहे कि सभी 
लोग उनका प्रेम पूवंक खागत करने लग जायँ। अन्त्यज-सेवको को 
इसकी खूब चिता रखनी चाहिए । अन्यजो की जाति के प्रति जो 
रूढ़ तिरस्थार है उसके स्थान पर यदि पढ़े लिखे अचन्त्यजो की 
उद्धतता के कारण समाज से नया तिरस्कार उत्पन्न हो जायगा दो उसे 
दूर करना कठिन होगा । कई लोगो के मन से अस्पृश्य भावना का 
अंश मात्र भी नही होता। गन्दे, शराब पीन वाले मेहतरो के साथ 
भी वे बन्धु-प्रेम से बाते कर सकते है | किन्तु ऐसे लोगो के लिए 
भी कई वार कितने ही पढ़े-लिखे और उद्धत अन्त्यजो की भाषा और 
उनकी अपेक्षायें-आशाये बरदाश्त करना कठिन हो जाता है। यह 
दोष है उस शिक्षा का जो हमने उन्हे दी है। हम अन्त्यजो को 
स्पृश्य ससाज मे स्थान देना चाहते हैं, वह उनका हक भी है। 
पाप है, अन्याय भी है, परन्तु उस अन्याय को दूर करने के लिए 
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रपृश्य समाज का अपमान कर उनके साथ तुच्छता का बतोव 
करके अन्त्यज अपना कल्याण नहीं कर सऊते । अभी तक जिस 
लख्ता को भय या अन्लान के कारण धारण किया था, उसीकों 
अच उन्हें ज्ञानप्रवंक और खासिमान पूरक धारण करना चाहिए | 
चहम ओर भय के त्याग की जरूरत है, नम्नता के त्याग की नहीं, 
जिस प्रकार वकील मुअब्कलि का पत्त ले कर उसे लड़ाते हैं; उसी 
अकार यदि हम अन्त्यजों का पक्ष ले कर उन्हें स्प्र॒श्यवर्ग के साथ 
लड़ा देंगे तो उससे कुछ दिन तक हम अन्त्यजों में भल ही लोक- 
प्रिय हो जायेंगे, और स्प्श्य समाज भी हमसे डरने लग जायगा, 
किन्तु यह समाज सेवक का पवित्र कार्य कदापि न कहा जायगा। 
मनुष्य के लिए यदि अत्यन्त पवित्र और अत्यन्त सूक्ष्म 
कोई वस्तु हो तो वह है मनुण्य-समाज | उस समाज की व्यवस्था 
मे हम जब कभी हाथ डालेंगे तव हमें चद अत्यन्त श्रद्धा, आदर 
भक्ति और नम्रता पूर्वक करना चाहिए । नहीं तो समाज-द्रोदद का 
पाप हमारे सिर पर आ वेठेगा । समाज-ह्रोह प्रत्यन्त ईश्वर द्वी कां 
ड्रोह है | यदि इसमें भेद भी हो तो इंश्वर की दृष्टि से प्रभु-ठोह की 
अपेक्षा समाज-द्रोह ही अधिक खराब है । प्रभु-ठोंह पर क्षमा हों 
सछती है--सद्ा द्वीती है। परन्तु समाजझोह--बन्धु-द्रोह का 
आख्श्चित जमानो तक--शवाच्दियों तक्क करना पड़ता हैं | 


मज़दूर का धर्म 
न ह् 


भी अभी तक हिन्द्वुस्तान से अधिकांश मजदूरों का 
बरग ही नही था। देश का अधिकांश हिस्सा किसानो 
ही का था । आज भी किसानों का प्रश्न ही सब से अधिक मह- 
त्वपूर्ण है। जिस प्रकार यूरोप मे मजदूरों की समस्या जटिल है 
उसी प्रकार हमारे यहां किसानो की समस्या है । यदि किसी दल 
यर सबसे अधिक सामाजिक दबाव है तो वह किसानो ही पर ।' 
शुजरात के किसानो की स्थिति से बन्नाल, महाराष्ट्र या संयुक्त प्रान्त 
के किसानो की स्थिति ज्याद खराब मालूम होती है। आज मीलो के 
कारण जो मजदूर-दुल उत्पन्न हुआ है वह अधिकांश मे किसानो के 
इल मे से ही उत्पन्न हुआ है।जब किसान को खेती पसन्द न हो, 
ओर उसको देहात्‌ की दरिद्र स्थिति असह्य हो जाती तब बह मज- 
दूर बन जाता है । अथोत्‌ एक तरह से मजदूर-दल खेती की 
निष्फलता की निशानी है । 
ध ध 7, 7, ५04 रु 
मनुष्य की मुख्य आवश्यकाताये दो हैं--अज्न और वस्त्र । 
उनमे किसान अन्न उत्पन्न करता है और हरणक मनुष्य उसे पका 
कर खाता है | हरएक मनुष्य अपने-अपने घर मे सूत काते . 
ओर जुलाहा उसे बुन दे, यहीं प्राचीन प्रणाली थी । सृत कातना 
ओर अज्न राँधना यह हरएक कूटुम्ब का नित्य कम था। खेती 
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ओर वस्ल व्यवसाय ये देश में बडे से बड़े उद्योग थे | इनको छोड-- 
कर जो कुछ भी समाज का काम होता, उसे अन्य कारीगर करते 
थे। मजदूरों का काम द्वी न पड़ता था | हरएक कुद्म्व वह सव 
काम अपने हाथ से कर छेता था जो उससे बन सकता था । 
उससे भी अधिक आ पड़ता तो अमने पड़ोसी की सहायता ले 
लिया करता था । अब्र भी हमारे समाज में विवाह आदि प्रसड़ों 
पर एक दूसरे के यहाँ एक ही जाति के पुरुष और खियाँ इकट्ठी 
होती हैं और लड्डू या पापड़ बना लेती है। एक ओर काम होता 
जाता है, दूसरी ओर विनोद वातोलाप भी होता रहता है, या 
गीत गाये जाते है | इस तरह हमारी व्यवस्था मे परिश्रम भी एक 
प्रकार का उत्सव बन जाता है | 

के. के... के... के. कि के 

किसान को भ्रकृति के साथ मिलने का आनन्द मिलता 
ही है । हल या पटहा चलाते समय किसान लोग आनन्द से 
ललकारे लगा लगा कर गीत गाते हैं।जुलाह्या भी ढोट की ताल पर 
अपने कश्ठ की ताने छेडता रहता है। कारीगरो को कला की 
उत्तम वस्तु तैगर करने मे निर्दोष आनन्द मिलता है | इतना ही 
नही, बरन्‌ खेत में छुनने के समय, या घर मे छत्त या पलस्तर 
करते समय, टिपांई करते हुए भी मजदूर लोग सन्नीत का आनन्द 
लेते है । आज मजदूर-वर्ग को मील मे जिस तरह का काम करनां 
पड़ता है वैसा आत्मघात्क काम ,पहले के मजदूरों को कभी न करना 
पड़ता था | जिमको खुद परिश्रम मे आनन्द नहीं मिलता उसे 
आनन्द-प्राप्ति के बाहरी साधन खोजने पड़ते है। ओर ऐसी 
मजदूरी करने वालो का समाज यदि संस्कारी न हो तो वह 
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हि. 


स्वभावत चाहे जहाँ से मनमाना आनन्द प्राप्त करने को लल- 
चावेगा । 

्ड ० धड ध् 2/2 ,2 

मजदूरी या शारीरिक परिश्रम ये दोनो पवित्र से पवित्र 
उद्याग है। आरोग्य, दीर्घायुष्य और स्वतन्त्रता ये मजदूरी के 
आशीवोद है । मजदूर का जीवन दूसरे सभी उद्योगो की तुतना 
में अधिक निष्पाप होता है | यदि मजदूर सन्‍्तोषी हो तो वह 
सुगमता से अस्तेय और अपरियगह ब्रत का पालन कर सकता है 
ओर उसीसे अहिंसा भी वर्तेमान है । 

मजदूर का पेशा जितना पवित्र है, उतना ही संमानपूर् भी 
है। हां, हर एक सजदूर की इस बात का विचार जरूर करना 
चाहिए कि, वह किस कारण वश और किस शर्त्त पर मजदूरी 
कर रहा है । मजदूर जो काम करता है या जिस वस्तु को 
चना रहा है वह समाज के लिए आवश्यक और धघसे को सान्य 
होनी चाहिए । मजदूर को मजदूरी करते हुए अपनी स्वतन्त्रता 
को खो न बैठना चाहिए । 

5,0 घ्ड घ् ध्छि 2.2 मः 

फीजी अथवा दक्षिण आफ्रिका के सजदूरों को गिरमिटिया 
कहते हैं | ये अपने सेठ, या अपने झाम को पसन्द नहीं कर 
लदते । वे शर्तों से बघे हुए होते है । इसीलिए उन्हें शतबन्द्‌ 
कहते -है | कुली भी अपमान-जनक नाम है । दैनिक मजदूरी 
ले कर काय करने वाले को सजदूर कहते है. । वस्बई मे मजदूरों 
का नास है कासदार। यह शब्द मजदूरों मे जागे हुए आत्म-सम्मान 
का सूचक है । अमेरिका मे मजदूरों को हेल्पूस या मददगार 
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(सहायक) कहते हैं। जो मनुष्य सजदूर रखता है, वह परावलंबी 
है, पड है और सजदूर अपने काम का पारिश्रमिक लेते 
हुए भी समाज-सेवा करता है यह भाव इस नाम में 
समाविष्ट है। मराठी मे मजदूरों के लिए पुराना शब्द 'गड़ी' है । 
गड़ी अथोन्‌ दोस्त, भिड़ या साथी। परिश्रम में सब समान हैं 
परिश्रम में भ्रातू-भाव वरततमान है और जो हमारा काम करता है 
वह हमारे ही वर्ग का समवयस्क है। यह सभी अर्थ-छाया 'गडी 
शब्द मे एकदम आ जाती है । 
दूसरे उद्योगवाले मनुष्य जैसे समाजहित का विचार करते हैं 
ओर अपना कर्तव्य समझ कर वहुतेरे सार्वजनिक कततंव्यो का 
पालन करते है, उसी तरह मजदूगे को भी करना चाहिए | जिस 
मनुष्य को परिश्रम करने का अभ्यास है, वह सच पूछा जाय तो 
समाज का राजा है। वह किसी पर निर्भर नही. बल्कि दूसरे लोग 
हो उसपर निर्भर रहते है। हर एक मजदूर इस वात को जानता 
है कि द्रव्यवान्‌ लोग उसपर अवलम्बित रहते हैं।वह इस वात को 
भी जानता है कि इसीसे वह कई वार दूसरे की अम्तुविधा देख कर 
अधिक मजदूरी प्राप्त करने का प्रयत्न करता है | यदि मजदूर लोग 
अपने छित को बरात्रर समझ ले तो वे अधिकाधिक मजदूरी श्राप्त 
करने ही मे अपनी शक्ति का व्यय न कर डालेंगे, बरन्‌ अपनी 
प्रतिष्ठा ओर अपनी खाधीनता बढ़ाने का प्रयत्न करेंगे। एक 
मामूली कारिन्दे को अपेक्ता सावारण मजदूर अधिक कमाता है 
अधिक उपयुक्त होता है और उसकी तुलना मे अधिक खतन्त्र भी 
होता है | परन्तु फिर भी कारिन्दा अपनी सामाजिक प्रतिष्ठा को 
सम्पादन कर सकता है, किन्ठु मजदूर से अभी यह नहीं होता | 
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'सच देखा जाय तो मजदुर सालिक का आश्रित नद्दी, बल्कि 
मालिक ही मजदूरों का आश्रित है । सजदरों की पूंजी उनके 
शरीर में है और वे उसे अपने साथ मे ले कर घूम सकते है। 
उन्हें इसका चोक नहीं लगता । मालिक तो पूंजी के पीछे बँधा 
होता है और इसीसे वह एकता मे बधे हुए मजदूरों के सम्मुख 
आश्रित के समान ही होता है । 

४ थीं) ध 2.० 22.2 2 छ 

मजदूरों का उद्धार तो तभी होगा जब वे इस वात को जानने 
लग जावेगे कि हम समाज की किस तरह विशेष सेवा करते हैं--- 
समाज, व्यवस्था मे हमारा स्थान कहां है, तथा समाज के प्रति 
“हसारा कर्तव्य क्या है। पर इस ज्ञान की प्राप्ति के लिए मजदूरों को 
उशिक्षा की आवश्यकता है । इस बात को मजदूर शिक्षा से ही 
समभेगे कि देश की और संसार की (स्थिति कैसी है, और उसमे 
“मजदूर अपनी इष्टसिद्धि किस तरह कर सकते हैं । मजदूर बर्ग 
समाज को आबाद और बरवाद भी कर सकता है। 


श्रमजीवी वनाम बुद्धिजीवी 
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'ऊुदरनिवाद अथवा समाज-सेवा के जो अनेक पेशे हैं 
उनके सांसान्यत. दो भाग किये जा सकते हैं। एक 
अ्रमजीवी और दूसरा वुद्धिजीवी । किसान, जुलाह्दा, राज, बढ़ई, 
'छुद्दार, नाई, धोची, कुम्ह्ाार गुमाश्ता, ये वो श्रमजीवी हैं। पुरानी 
पूजी के सूद पर अपना जीवन-निवाद् करने वाला एक तीसरा वर्ग 
भी होता है। जो बिना किसी सेवा के समाज में रहना चाहता है। 
यर न तो उसे पेशाकार न समाज सेवक कहा जा सकता। पेशा- 
कारों के तो केवल दो ही वर्ग है--श्रमजीवी और बुद्धिजीदी । 
कितने ही देशों मे इन दो पेशों मे से श्रमजीबी पेशे की अपेक्षा 
बुद्धिजीवी पेशे को अधिक ऊँचा मानने को मिथ्या प्रथा हो गई है। 
हमारे देश से तो श्रमजीवी पेशे को बिलकुल नीचा मानने 
की प्रथा बहुत पुराने समय से ही चली आईं है जिसके कारण 
हमारे समाज को असीम हानि हुई है । 
आज भी मलुष्य शिक्षा इसी उद्देश से भ्राप्त करतां है कि 
बह परिश्रम करने की सज़ा स वच जाय । एक दिन में सिंध में 
अपना ख्लानयूह साफ कर रहा था । यह देख एक अख्यात धर्मों 
'पदेशक मुझे पछने लगे 'अजी ऐसा काम करना था तो इतनी 
अड्जरेजी क्यो पढ़ी ? चार इल्म पढ़े है, पर फिर भी अपने हाथ 
से काम कर रहे है । मुझे वड़ी शर्म मादम होती है ।” भारतवर्ष 
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की अतीत भव्यता के दिनो मे हम लोगों के ये विचार नही थे | 
भारतवर्ष के विद्यार्थी अपने गुरु के मकान पर पशु के जैसा कठिन 
काम करते। पर कभी वे ऊबते न थे और न शमोते थे। उपनिपद्‌ 
के आचार्य गुरु के गृह पर गौओ को चराते थे । श्रीकृष्ण गुरु-गृह 
प्रर रोज जंगल से लकड़ी की मोलियां लाते थे । विद्यापीठ के 
परिडत लोग अवकाश मिलने पर पत्तलें बनाते थे। कोई यह नही 
सोचता था कि शारीरिक परिश्रम करने से बुद्धि का कोई उपयोग 
नहीं होता या प्रतिष्ठा को हानि पहुचती है । शारीरिक परिश्रम 
शक आवश्यक यज्ञ समझा जाता | इसलिए लोग सौ-सौ वर्य तक 
जीते रहते थे । राजा और सरदार लोग भी कम से कम अपने 
शरीर को सब काय क्षम बनाये रखने के लिए सभी प्रकार के परि- 
अ्रम करने की आदत बनाये रखते । धर्म-शाब्रफारों की आज्ञा 
थी कि बंजर जमीन की भाड़ी वगैरा कट जाने पर उसपर पहला 
हल तो राजा को ही चलाना चाहिए | क्योकि तब राज्य का आद्य 
किसान राजा ही सगमा जाता था । 

इस प्रथा के कारण श्रमजीवी ओर वुद्धिजीवी वर्गों के बीच 
पूरा-परा सहयोग रहता था। बुद्धिमान और धनवान लोग भी परि- 
श्रमी कारीगर बग की कदर करते और दोनो वर्गों के बीच संस्कारो 
का वितियम होता रहता था। इसी जमाने मे यह कहावत प्रचलित 
थी कि किसान के शरीर पर लगी हुई मिट्टी को मलाड़ू ढो 
ओर उसे राजवस्र पहना दो कि बना वह राजा |” राजोचित 
संस्कारों की न्‍्यूनता उसमे कभी रहती ही नही थी । इसीलिए: 
उस ज़माने मे प्रत्येक जाति मे शूर सरदार पैदा होते थे। देश की 
रक्षा केसे होगी यह्‌ कायर चिता किसी के चित्त को स्पशे 'तक: 
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नही कर सकती थी। और जाति जाति के बीच शायद ही वैमन- 
सथ भी कभी होता था । 

आज तो अंगरेजी राज्य के कारण अथवा-इसके पहले ही से 
पढे-लिखे ओर अपढ़ो का भेद तो चलाही आया है । पर श्रमजीवो 
ओर बुद्धिजीवी के बीच भी बहुत कम आकषण और सम्बन्ध 
देखा जाता है । बुद्धिजीवी मनुष्यों को शारीरिक परिश्रम नही 
करना पड़ता-हो अथवा अ्रमजीवियों को बुद्धि का अ्रयोग नहीं 
करना पड़ता हो सो बात मी नहीं | पर फिरमी उपयुक्त-मेद तो 
स्पष्ट ही है। आधुनिक सामाजिक, धार्मिक अथवा राजनैतिक 
जाग्रति के जमाने में एक वर्ग के प्रयास दूसरे बग तक पहुंच ही 
नही पाते । श्रमजीवी लोगो के सुख दु खो के विपय से बुद्धिजीवी 
लापर्बाह भें ही नहो पर अनजान तो जरूर रहते है । बुद्धिजीबी 
लोग अपनी हलचलो का रहम्य अश्रमजीवी लोगो को उनको 
अपनी भाषा मे नही सगझका सकते । इसलिए स्वराज्य के विपय 
में भारतवर्ष मे इतनी तीत्र उत्कंठा होने पर भी हम अपनी 
शक्तियों को एकत्र नही कर सकते । प 

इसका तो एक ही उपाय है। श्रमजीवी लोगो में शिक्षा रा 
अचार। ओर बुद्धि जीवी लोगो में परिश्रम की प्रतिष्ठा । श्रमजोबी 
लोगो में शिक्षा-का प्रचार करना चाहे कितना ही कठिन हो वे तो 
उसके लिए तैयार ही है । तहां बुद्धिजीवी लोग श्रम करने को 
तैयार हो जाय॑ तो उनके लिए भी कोई कांम कठिन नहीं रहेगा |. 
पर उनको यह वात वडी अटपटी मालूम होती है. | इन दो वर्गों 
के बीच जब तक सहयोग नहीं होगा, तब॑ तक स्वराज्य के लिए 
कद्दिए अथवा अन्य किसी कार्य के लिए ऊहिए, राष्ट्र को शक्ति को 

११ 
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शकन्न करना दुष्कर है। शारीरिक परिश्रम के प्रति अरुचि 
होना बुद्धिजीव] लोगो के लिए एक सावत्रिक रोगसा हैं गया है। 
यह अलुसान नहीं, अनुभव की वाणी है । 

स्व॒राज्य की योजनायें तो हम चाहे जितनी बना सफ्ते हैं । 
भला उवेर मस्तित्कर में योजनाओं की भी कमी हो सकती है) पर 
उसपर 'अमल कौन करेगा ? स्वराज्य-स्थापना के लिए आवश्यक 
समिहनत हम प्रस्ताव पास करने सरकार से तो नहीं करा सकते । 
जिसे खराज्य की आवश्यकता को उसीकहो परिश्रम की दीक्षा 
लेनी चाहिए, श्रमजीवी लोगों का सा जीवन व्य्तीव कर उनके 
भ्रति हमे समभाव का विकास करना चाहिए । तभी इन दो वर्गों 
के चीच का अंतर कम होगा । अर खराज्य कार्य को कुछ 
बुनियाद पडेगी । जिस तरह दूसरे से कसरत कराकर में बलिए्ट 
नहीं हो सकता उसी प्रकार अपने ऐवजी या प्रतिनिधि को श्रम- 
दीक्षा नही दी जा सकती । यदि कोई कहता है कि मुझे खवराज्य 
चाहिए तो उसका कोई अर्थ ही नहीं होता जबन्नतक वह स्वयं 
परिश्रम करने नही लग जाता । जिसने स्वराज्य के लिए अम-दीक्षा 
लेली है वही खराज्य का भूखा कहा जा सकता है । प्रजा की 
शक्ति का विकास और संगठन करने का यही एक मात्र उपाय है । 

यह बात समझ से आने पर 'महानभा का सम्य होने के 
लिए कातना आवश्यक है, इस नियम का अथ्थ सममने में किसी 
को देर नहीं लगेगी | हम गत ३०५-४०' वर्ष से कहते आये हैं कि 
खदेशी में ही खराज्य है । उस खदेशी को यदि हम इतने वर्षों 
मे सी सफल नहीं कर वतावेगे तो कहा जायगा कि हमने अपने 
देशकी बुद्धि और कहत्व शक्ति दोनो को अपसानित किया है । 


9७१ अ्रमजीवी वनाम व॒ुद्धिजीयनी 


खराज्य-स्थापना में जो विनम्ब हो रहा है उसको दूर करने 
न्‍का यही एक मात्र मार्ग है कि महासभा को सर्व-संप्राहक बनाने 
के लिए सभी पक्ष स्वेच्छा पक उस वस्तु का संप्रणे स्वोक्ार करे + 
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दि देश को बचाना हो तो सेन' को मरने के लिए हमेशा 
तैयार रहना चाहिए। यदि सेना कहने लगे कि. 
“हम लड़से को तैयार हैं, परन्तु मरने की हमे कोई जरूरत नहीं 
माल्स होती है.मर कर देश को हमारी सेवा सेहमवचित क्यो करें? 
तो जानना चाहिए कि उस सेना मे क्षात्रवृत्ति नही | देश-सेवा के 
ध्रतधारियो को इसका विचार छोड़ देना चाहिए कि खर्य॑ कितना 
कर सकते हैं | उन्हे तो यह लक्ष्य रखना चाहिए आज देश की 
गम्भीर स्थिति में कितने स्वाथव्याग की आवश्यकता है. । यो ही कुछ 
करने जाना हो या अपनी शक्ति आजमानी हो तब इसका हिसाब 
लगाना उचित है कि हमसे कितना दौडा जायगा | 
परन्तु जब महासंकट आ गिरा हो, किसी के प्राण 
ब्रचाने हो, किसी डूबते हुए प्रेमी का बचाना हो, श्री की 
“ज्जत की रक्षा करनी हो या शत्रु के हाथ मे से छूट कर भाग 
जाना हो, ऐसे प्रसद्भो भे अपनी शक्ति का हिसाब लगाने बेठने से 
काम नही चलता । ऐसे प्रसड़ो से तो ईश्वर पर निछता रख कर 
शरीर का ख्याल छोड़ कर ही प्रयांस करना चाहिए। भछे ही 
आखण चले जाय॑ | “मुझे इस काम मे मरना है, यदि - ईश्वर की 
इच्छा होगी तो इश्वर मुझे यश दे कर उसमे से बचा लेगा; इस वच्ति 
से मनुष्य को दौड़ पड़ना चाहिए । प्रत्येक सैनिक--सच्चा वीर 
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इसी निश्चय से रण में कदता है । सेना मे भरती होने के समर 
सैनिक यही प्रतिज्ञा करता है कि इस देश या इस गद्दी की जे 
सेवा आज मैंने स्वीकार की है वह मै अपने जीवन या मत्यु छाए 
भी पूरी करूंगा । हु 

बहुत बार मनुप्य का शत्रु 'मार' आ कर कान मे कहता है, 
“अरे तू पागल तो नहीं हो गया है ? मर कर तेरे हाथ क्‍य 
आवेगा ९ तेरा आत्म-बलिदान व्यर्थ जायगा | व्यर्थ ही क्‍्ये 
बरबाद हो रहा है ? इस समय तो जीने की जरूरत है । ज्यो-त्ये 
करके जीले। जीता बचेगा तों फिर और लड़ सकता है ।” सच्च 
क्षत्रिय वीर मार को एक ही उत्तर देता है, 'ऐन चक्त पर यदि ३ 
पूरी सेवा न करूंतो सौ वर्ष जी कर भी मै क्‍या सेवा कर सक्ूगा 
हम-च्षत्रिय लोग-अपने आत्म-बलिदान का हिसाव लगाने नह 
बैठते । जीवन-मरण ईश्वर के हाथ की बातें हैं। आज में जीने क 
श्रयज्ञ करू ओर फिर किसी बार सेवा का अवसर ही न आवे तो ९ 
अथवा कल बिस्तर मे पामर के समान पेर घसीट-घसीट कर सरहे 
का समय आ जाय तो ? आई हुईं घडी को धोखा दे कर आने वाली 
घडी का हितचितक मैं क्यो बनूं? उसकी चिन्ता तो ईश्वर करेगा 

सच्चा वीर अपने काम का म॒ल्‍्य गिनता है, अपने त्याग का 
नही । महात्माजी कारावास में गये तत्र उन्होंने अपने त्याग का 
हिसाब नहीं लगायो था । जिस खराज्य के जिए उन्होने अपना 
वपूर्व बलिदान दिया है वह खराज्य शीक्र से शोध्र किस तरह 
हसस्‍्तगत किया जाय इसीका विचार हमे हमेशा करना चाहिए | 
यदि किसी ने देश के प्रीत्यथ आत्म-बलिदान किया दो तों उसकी कद्र 
इसका विचार करके हम नहीं कर सकंत कि उन्हे किस तरह थोड़े 
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में थोड़ा सहना पडे | वह कदर तो उनकी क्षात्रवृत्ति को ख्य 
धारण करके और उनके समान स्राज्य के फकीर बनकर ही हम 
कर सकते है | हरएक मनुष्य के पास त्याग के लिए इतनी चीजें 
नहीं होगी, जितनी उनके पास थी परन्तु सबेस्व हवन कर देने की 
वृत्ति तो प्रत्येक मनुष्य उनके जितनी जरूर धारण कर सकता है। 
खराज्य-रेवता को उस वृत्ति की आवश्यकता है | परतन्त्रता देवी ने 
हमारे पास से कम बलिदान नहीं लिया, परन्तु वह खुले दिल से 
नहीं दिया गया है | स्॒तन्त्रता देवी बडी मानिनी है। वह उस 
बलिदान का अंगीकार नहीं करती जो खुले दिल से नहीं। दिया 
गया है | उत्तेजनां मे आ कर वलिदान दे देने के बाद यदि हम 
डीग मारने लगगे तो खतन्‍्त्रता देवी उस भोग का त्याग करती है! 
हमारा भोग निकम्मा जाता है ओर खतन्‍्त्रता देवी का अपमान 
होता है । एक कवि कहते हैं --“भीख मांगते ठेखा मैने शाह 
आलम के बेटो को” पर वह तो परतन्त्रता देवी का बलिदान था । 
वहीं बलिदान यदि हम खतन्त्रता देवी को देते तो आज 
हिन्दुस्‍्थान उन्नति के शिखर पर पहुँच गया होता | खतन्‍्त्रता देवी 
बडी नखरीली है । प्रत्येक बलि को परस-परख कर वह लेती है । 

उसे सन्तुष्ट करना आसान नही है । किन्तु उसका प्रसाद भी उतना 
ही दिव्य होता है । प्रसन्न होने पर वह विचार नहीं करती कि 
क्या दू। ओर क्यान दूं , हां, वह जल्दी नहीं पसीजती। जब तक 
प्रसन्न नही होती तब तक तो वह्‌ वजञ्जहदया, निर्देयता की मूर्ति 
द्वोता है । उसे रिमाने के लिए तो बलिदान की कडी लग जानी 
धाहिए। वह इसका विचार नहीं करती कि कौन गिर और कितने 

गिरे | वह अपनी बहन कीति-देवी” से कहती है, "गिरे हुओ का 
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हिसाब तू रख | ग्ह काम तेरा है | बलिदानो से जब में छक 
जाऊँगी तब प्रसाद दूँगी, तव तक भेरे मरने यखे ही रहेगे! । 

हर एक वीर उस सानिनी के खभाव को अच्छी तरह पह- 
चानता है । यदि भक्ति में व्यप्रिक्रम हो जाय तो वह भी उस 
मानिनी को सहन नहीं होता। खतन्त्रता की उपासना छोड़ कर यदि 
हम गाँधीजी की उपासना करने लग जाय॑ ठो भी वह सहन नहीं 
कर सकती । वह कहती है, 'गॉधी ने मुझे अपना स्वस्थ दे दिया, 
और अपने को भी दे दिया । उसपर ममत्व रखने वाले तुम कौन 
होते हो १ यदि उसके विपय भे तुम्हे इतनी ममता हो तो उसीके 
समान तुम भी मेरे समीप आ जाओ, मुझे अपण द्वो जाओ, मेरे 
जिये कुरवान होजाओ । दूसरा कोई उपयय नहीं ।' 


के 3अं-मपन्मणामज- अनीन जनननभरभरण-+«+«न. 
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छः लुह्ार था | वह अच्छी-अच्छी तलवारे तैयार करना 

ण्‌ जानता था | अनेक शूर जवान उसके पास जा कर 
उसकी खुशामद करके उससे तेज और पानीदार तलवारे ले जाते 
और छुहांर की प्रशंसा करते थे। तलवार खुच बिक्री, प्रत्येक मनुष्य 
को उस छुद्दार का और अपनी तलवार का अभिमान उत्तन्न हुआ 
ओर प्रत्येक को यह मालछूस होने लगा कि मे इस तलवार द्वारा 
दुनिया की भलाई करू गा । 

प्रत्येक मनुष्य दुनिया की भलाई करने चला | सो भी उस 
तलवार के बल पर । तनवार हाथ मे आने के बाद भत्येक को यही 
माल्स होने लगा कि मेरे मन मे जो विचार आ रहा है चह्‌ दुनिया 
के लिए फायदेमन्द ही है | घल्कि उसे निम्चय होने लगा कि मेरे 
इस चिचार से ही संसार का भला होगा । परिणास स्वरूप संसार 
का कल्याण करने के लिए सब के सब एक दूसरे के साथ लडने 
लगे, रक्त की नदियों बहने लगी । 

सबेरे ही अपनी प्रशंशा और 'जय-जयकार सन कर जो 
छुहार मारे ह के पागल हो रहा था, चद्दी शाम तक अपनी कृति 
का ऐसा उपयोग होता देख कर पश्चाताप और लज्ना का मारा 
अधमरा हो गया । उसने निश्चय किया कि अब से मेरे लिए लोहे 
को छूना भी हराम है । 
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पर इसने ही में उसे एक नया विचार सूका । जितना लोहा 
इसे मिल सका उसने सभी को इकट्ठा किया, उसे तपाथा और 
कूटकाट कर उसकी हल की नाले ओर हल के मुंह बना डाले, बस 
उस दिन से युवक उसके पास से हल ले-ले कर जमीन जोतने 
लगे और शाम को इकटटठे हो कर प्रेम-भक्ति के गीत गाने लगे 
और फिर उस लछुद्दार की जय बोली जाने लगी । 

हिन्दस्थान--भोला भाला हिन्हुस्थान ! शताव्दियों तक रश॒ुज- 
सैतिक मंमकटों से अजान, दुनियावोी ण आसरी महत्त्वाकाक्षा से 
:पुख और अल्पसन्तोपी रहा है। उसका यही सनातन आम्रह 
रहा है कि अपनी आवश्यकतायें घटा कर कम से कम की जायेँ। 
अनिवार्य जरूरतों को परी करने के लिए सगम से सगम साथन 
खोज लिये जाय, और जहाँ तक वन पड़े निर्दोष और निरुपढ्रवी 
जीवन व्यत्तीत किया जाय | 

पर इस काव्यमय धामिक जीवन का रहस्य लोगो को ज्ञान- 
पृगेक्र नही जंचाया गया था, इसीसे हिन्दुस्थान सादा रहते हुए 
भी सुरक्षित नही रह सका । परदेश से चित्र-विचित्र और सोहक * 
वस्तुओं के आते ही उसका दिल सचला । पहले हलके ( तुच्छ ) 
'सिने जाने वाले दलों में मोह फैला और फिर उच्चता का अभिमान 
धारण करने वाली उच्च जातियाँ भी भोह के फंदे में फँसी । 
गतता हा बार तो यह उच्च दल होीपहले आगे बढ़ा, जरा ठहर कर 
उसने यह साचा तक नहीं कि हमारे इस मोह का क्‍या परिणाम 
हांगा उसने ता वस जो आया सो लिया, जो प्रिय लगा उसको 
अपना जिया । 


परन्ठु अथ पात भी आसानी से नहीं होता। उसके लिए भी 
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कितनी द्वी श्रेष्ठ वस्तुओं को वलि देना पड़ता है । हिन्दुघान का 
खदेश-भक्ति और स्वातन्त्रय-प्रेम को तिलांजलि देनी पढ़ी । चाहे 
जिसकी तावेदारी करके उसकी ओर से लड़न के अधम को भी 
हिन्दुस्थान को खीकार करना पडा । 

हिन्दुस्थान में हर एक जाति का कुछ विशिष्ट चिह्न हृतत्ता है। 
धो, पगड़ी ओर तिज़क पर से मनुष्य की जाति जानी जाती है। 
उपयुक्त तावेदारी के धर्म के लिए खाखी पोशाक पसनन्‍्द्‌ की गई । 
खाखी रघ्न ने कुछ पाप नहीं क्रिया | खाख्री रद्ग परिश्रम का रघ्न 
है, जैसे गेरुआ त्याग-वैराग्य का रघ्न है। परन्तु खाखी का अर्थ यह 
हुआ कि उसको धारण करने बाला अपने मालिक की आज्ञा 
शिरोधार्य करके लडने को तैयार है । # 

मनुष्य जिसके लिए लडता है उसके विषय मे उसके मन में 
सकारण या अकारण आदर हो तव तक तो खाखी धारण करना 
चुरा नही गिना जाता । परन्तु जब हमने ठेखा कि खास्री के मानी 
हैं जालिया बाला, और गुरु-का-बाग, तब हमारे दिल से खांखी की 
प्रतिष्ठा उठ गई और हमने अपने जीवन को जॉच कर खादी की 
दीक्षा ली | जैसे खाखो का अर्थ है ताबेदारी वैसे ही खादी के 
मानी हैं पवित्रता, धामिकता और खतन्‍्त्रता | खाखी मे मैल 
ढकने का गुण है, खादी मैल को बरदाश्त नही कर सकती । मामूली 
दाग भी पड़ जाय तो खादी चिल्ला उठती है 'मुके धोओ” मेरी 
शुद्धि करो, शुद्धि करो ।! खादी के सानी है धार्मिकता, द्रोह, 
अहिसा, क्षमा और तेजखिता, खाखी तलवार, की प्रतिनिधि है 
खादी है प्रतिनिधि हल की । 


राजनोतिज् जो चाहे सोचते रहे, और सरकार भी जितना 
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चाहे डर ओर लालच बतजाव | पर अब तो इंश्वर का आज्ञा पत्र 
छूट चुका है कि अब से हिन्दुस्थान मे खाखी धर्म करा लोप होगा 
ओर खादों धर्म का उदय होगा | किसकी तात्र है कि वह ईश्वर 
वी आज्ञा का विरोध कर सके | 


सच्चा सिपाही 


सती, 


-बटुसिसयन * ऋतास्पुक- 

किक ही मनुष्यो के ख्याल मे सैनिक होने के मानी 
है एक साथ कदम कदम उठाना और यह जान 
लेना कि निशाना ताक कर वन्दूक कैसे चलाई जाती है | परन्तु 
यह भूल है। सैनिका को अनेकों प्रकार को कलाये सीखनी पड़ती 
है | खाई खोदना, चुनाई करना, किले बॉवना, पुल बनाना और 
तोड़ना, भोजन बनाना, रोगियों की झुश्रूपा करना आदि कितनी 
ही विद्यायें सैनिको को जाननी अत्यावश्यक होती है । उनमें से 
किसो भी तरकीच में कमी हो, तो विजय के बदले ऐन वक्त पर 

पराजय मिवने का डर रहता है | 
आज का सैनिक यह नहीं कह सकता कि राज का फाम लश्करी 
यशे का शोभा नही देता | देश के लिए एक बार लड़ना पसंद 
करते ही युद्ध मे विजय प्राप्त करने के लिए जो कुछ भी करना 
पड़े वह सत्र उसे सीख लेना चाहिए, फिर वह उसे पसंद हो या 
नहं। । उसे तो वह करना ही पड़ता है। वह देश-सेवा का ज्त्ती 
नही कहा जा सकता, जो कहता है कि जैसा में चाहूँगा उसी तरह 
देश-सेचा करूँगा, तब तो कहना होगा कि देश-सेवा तो सिरे 
उसका एक शौक है । जिस तरह सिपाही की पोशाक पहन कर, 
ऋँधे पर बन्दुक रख कर, पॉच-सात मील कूच कर आने मात्र से 
ही मनुष्य लड़वैया नही बन जाता, इसी तरह शौक के लिए 


१ सच्चा सिपाही 


वेवा करने से क्रिसी को देश-सेवक की पद्वी नहीं मिल 
ती | देश-सेवा का सच्चा मार्ग तो मनुप्य को तभी मिलता 
या उप्तके गले उतग्तां है जब वह इस प्रश्न का छोड़कर कि 
५ क्या पसंद है यह देखने लगता है. कवि इस समय देश को क्या 
हिए | यहीं अुद्ध दृष्टि है । 
वह मनुप्य तो देश-सवा केचल शौक के लिए करता है जा 
इता है कि मुझे वाद-विवाद करना पसंद है,मे घाढ-विवाद कुशल हैँ. 
बद-समर मे में प्रतिपक्षियो को परास्त कर सकता हैँ, इसके 
ए मैं तो हमेशा खभाये ही करता रहूँगा | मैतो वह्दी कर सकता 
'जो घारा-तभा से जा कर मुकसे हो सकेगा । वह मनुप्य भी 
/र-सेवा का त्रतो सिपाही नहीं कहा जा सकता, जो कहता है कि 
3 इमके रचनात्मक कार्य-क्रम मे आनन्द नहीं आता, इसलिए मैं रच- 
वत्मक कार्य नहीं कर सकता; मुझे त्तो जिस समय युद्ध करना 
हो उस समय बुचा लोजिएगा । 
सच्चे सैनिक समाज-द्रोही नहीं दहोते। समाज-सुधार के कामों 
से उनके चित्त मे अरुचि नहीं होतो | युद्ध हमेशा टिक्रने वाली 
थ्िति नहीं है, देश मे खावलम्बन, उद्योग और तेजखिता की 
शिक्षा देना ही स्थायी प्रवृत्ति है। कोई नी देश निष्फारण परत- 
न्त्रवा में नहीं रहता | समाज में खराज्य-विधावक्र दुर्गुण बढ़ 
जाते हैं, तभी समाज परतन्त्रता में गिरता है । 
कितने ही दुर्गुण तो खातन्त्रय युद्ध के झुरू करते ही नष्ट 
हा जाते हैं, पर कितने दी दोप ऐसे होने हैं कि वे जत्र तक न 
चले जाय तत्र तक खातन्त्रय-युद्ध आरम्भ ही नहीं हो सकता । ऐसे 
इुगुणों का नाश खार्थी, आरामी अथवा स्त्रेण मनुष्यों से नहीं हो 


/रिप । 


भ्भे 


| 
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सकता | उत्साहां, शूर, और निम्वार्थी मनुप्य ही उन हुरगुणो 
का नाश कर सकते हैं । इसलिए वह काम उन्होंका द्वाथ में ना 
चाहिए जो लच्वैये हों । 

इसीका नाम है युद्ध की रचनात्मक तैयारी । रचनात्मक 
तैयारी तुम करो और युद्ध के समय मुझे बुलाओ, यह फहना 
और मेरे हाथ में अन्दूक़ भर कर रख दो, फिर में शिकार करूँगा, 
यह कहना एक सा ही है । 


वहनो जागो 





चहनो, 


तम जानती ह कि जहां तकऊ दा सकता हैं. पुरुष-यण व्यवहार 
का भार तुम्हारे सिर पर नहीं डालता ।तुम दर को व्यवम्था मे हो 
मशगल रहती हो | सगे-सम्बन्धी ओर बाल-बर्चे यही तुम्हारा 
मंसार | वाहरी संसार तन्हारे लिए प्रन्यक्ष नहीं । जत्र कठिन समय 
ऋता है तभी पृरुषदर्ग विवश हो तुम्हारें पास आता है, और 
अन्‍लुत्यिति का भान सुम्दें कराता है । 

जवतक व्यापाग-उद्योग ठोक चलता रहता है. तच्र तक व्या- 
चारी अपनी स्ती के साथ अपने व्यापार सम्बन्धी कोई बात नहीं 
ऋकरता । धर की बातें घर में ओर बाहर की बाते बाहर ही रहती 
हैं। परन्तु जब दीवाला निकलने का प्रसद्ज आ जाता है तब 
बढ दीन वन जाता है और समी बातें घर सें अपनी पत्ती का भी 
कहने लगता है । ओर दिय्रों न भी अनक बार ऐसे अवसर पर 
पुरुषों को हिस्सेत और सहायता दे कर आये हुए संकट को 
टाला है | 


आज देश में बह्ी दशा है । देश में फाकेकशी असहाय हो 


रही है । करोड़ों मनुष्यों छो दिन में एक्र वार भी पेट भर च्वाने 
को नहीं मिलता, फिर भी करो रूपये परदेश जाते हैं। देश के 
जुलाहों का बग द्ृठ जाने का समय आ लगा है । इल्तदार 
किसान कुट्ठम्द 


टुम्द्र तद्स नहस होते जा रहे हैं, और मीलों में या चाहर 
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मज़दूरो करने जा रहे हैं । पशु-कुटुम्बादि की रक्षा कठिन होती 
जाती है। लोग-मामूली सुखी लोग-गरीबो का विचार तक नहीं 
करते । इतना न्वाथ इंश्वर के यहाँ कैसे स्वीकार होगा ? देश में 
दया-वम का दीवाला निकल गया है | ऐसी स्थिति मे चाहर दौड 
कर हम-किसे बुलावें ? चोत्रीसो घण्टे खाथ मे मशगूल रहने वाले 
पनन्‍्षो के कानों मं तो ढकन लगे होते हैं | वे धर्म क्री बात सुनते 
ही नहीं । और जिन्हाने उस वात को सुना है वे. तो सर्वर दे बैठे 
हैं । किन्तु ऐसा की गिनती ज़्यादा नहीं ।. . - 

पुरुष कहते हैं, तुम्हारी वात सच है, पर यदि यह मान ली 
जाय तो हम हमारे बच्चो को क्या खिल्ारवे ? 

क्या सचमुच खिलाने का सवाल खड़ा हो जाता है ९ नहीं ) 
बेचारे पेट को कितना चाहिए ? पेट तो सेर भर धान से भर 
जाता है | अठप्त तो रहती हैं भोग-विलास की लालसा । पेट के 
बहाने हम सभी कुछ करने को तैयार हो जाते हैं । पेट के -नाम 
पर लोग क्तिना अघस क्र डालते हैं ९ "" 

इसी तरह हर तरह का अधर्म स्री ओर वच्चों के नाम पर-- 
आपके नाम पर होता है । क्या यह आपका ऐसा वेंसा अपमान 
है १ एक मनुध्य भूठी गवाही देने का उद्योग करके घन कमाता और 
अपनी ञ्ली के लिए गहने वनवाता था। उस ख्री को इस वात का 
पता लगते ही उसने तुरन्त सच गहने-गाँठे और क्रीसती कपड़े 
उतार कर पति के सम्मुख रख दिये और एक साधारण वल्न पहन 
कर कहा कि अतिष्ठा इसीमें हे । हजारों मनुष्यों की हाय से प्राप्त 
किया हुआ घन हराम है । 

आज विदेशी कपडो से सजना कुलीनता नहीं है । विदेश 
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कपड़े के व्यापार से मिलन वाला घन देश को डुब्ो देने वाला 
धन है । उससे हमारा कल्याण नही होगा। आप इतना समम लोगे 
तो परदेशी कपड़े का आपका चह सोह एक दम उत्तर जायगा ४६ 
विषयों का गुलाम पुरुष वर्ग आपको खदेशी की दीक्षा देते हुए 
डरता है। वह अपना अधिकार गँवा बेठा है। अब यह वात आप 
दी को समझ लेनी चाहिए ओर खुद खदेशी की दीक्षा छे कर 
पुरुषो को भी खदेशी के उपासक वना देना चाहिए । 

- आप अज्ञानी भले ही होगी, किन्तु पुरुषो के समान पतित्त 
तो कदापि नहीं हो ! शाभा से बढ़कर शील का महत्त्व आपके 
नजदीक अधिक है । जरा सोचिए तो, कि पुरुष अधघमे द्वारा 
आपके सौन्दर्य को बढ़ाने का प्रयत्न करे, इसमे आपका कितना: 
अपमान है, अत. ओर नहीं तो केवल अपने सम्मान ही के लिए. 
ही धर्म की ओर मुंककर आप शुद्ध खादी को अपनाइए | 

खादी पहनने का निश्चय कर लेने के बाद चरखा कावनाः 
आपके लिए जरा भी मुश्किल नही । वह उद्योग तो एक रानी को 
भी शोभा दे सकता है | कहानियो मे हम सुनते थे कि राजा 
रानी सोने के चरखे से सूत कातते थे । बढ़िया पूनियों में से 
दूध को धारा के समान बारीक सूत कातने मे कितना आनन्द 
ओर विश्राम मालूम होता है। बस यह वात आपके दिल में 
जमने भर की देरी है । 


१२ 
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की स्थिति, समाज की दशा, घममं का सशोवन,'सामाजिक फेरफार 
आदि गम्भीर प्रश्नो पर विचार करने के लिए हमें उन्हें निमन्त्रित 
नहीं करना चाहिए ९ ऑफिस अथवा शेअर-बाजार में सिर खर्पा 
कर भरसक थक जाने पर हम जब घर को आत हैं तो हमे सद- 
अंजुल वातोज्ञाप श्रवण करने को मिलता है। इसलिए क्या हम 
“न्हें ( स्त्रियो को ) जीवन के वास्तविक और यथा स्वरूप से 
अपरिचित रखें ? शिक्षित ब्लियाँ चिट्ठी-पत्री लिख लें, सभा मे बैठने 
श्वोलने की शैज्ञी सीख जाय, कुर्सी पर वेंठे-बैंठे गोद मे यदि कुत्ता 
था बिल्ली न हो तो रेशम की गेंद ले कर कला-कौशल का काम 
करना सीख ले तो क्या वह काफी है ? 

इस चित्र मे शायद अतिशयोक्ति भी हो | पर क्‍या हम नि - 
सकोच हो कर यह कह सकते हैं कि ऐसे आदश का हमे खयाल-नहीं 
होता, अथवा धीरे-धीरे उधर हमारी प्रवृत्ति नहीं हो रही है ९ 
थे सीना-पीरोना जानती हैं, पर इस कारण क्या हमारे दर्जी का विल 
घट गया है ? यदि कम हुआ भी हो तो कितने कुट्धम्बों में ९ 
कितने शिक्षित कुटुम्बो में हम ऐसे उदाहरण देख सकते है कि 
भाई के कुर्ते फटने पर बहन उनकी मरम्मत कर देती है ? कला का 
ऐसा सदुपयोग क्तिने कुट्ुम्बों मै हो रह है ९ 

पुराने लोगो ने तो अवश्य ही खियो की ठुर्दशा की है, उन्हें 
भोग-विलास का पशु ही सममा है | पर अभी यह नहीं कहा जा 
सकता है कि नवीन लोगो ने उनका उद्धार ही किया है | कही- 
कहां स्त्रियों को एक-आध उ्यम सिखा कर उनकी आर्थिक स्वा- 
'घोनता का रास्ता जरूर छुगम कर दिया है, पर केवल इतना कर 
देने भर से कुटुम्ब ओर समाज मे उन्हे अपना स्वाभाविक स्थान 
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नहीं मिल सकता । आज तो ख्रियो को जो पढ़ाया जा रहा है 
उसका स्पष्ट उद्श यही होता है कि वे कुद्धम्व को छोड़ कर अपनी 
आ्राथिक स्वाधीनता का प्रश्न हल कर लें । पर कुट्ठम्ब को साथ मे 
ले कर आय्िक स्वाधीनता प्राप्त कर लेने या प्राप्त कर देने की दृष्टि 
शायद ही कही देखी जाती है । 

सहधरमचारिणी इस शब्द मे ्लरी का यथार्थ वर्णन है। 
आसन पर बैठकर जब पुरुष कोई धार्मिक कृत्य कर रहा हो उस 
समय उसके पास बेठकर केवल उसके हाथ को हाथ लगा देने भर 
से कही वह सहधरमचारिणी नहीं हो जाती | ज्ञान मे और कम 
मे, उत्साह भे ओर चिन्ता में पुरुष को चाहिए कि वह खस्त्रीकों 
अपन साथ रक्‍्खे । घर से ख्रियों को अधिक सुख मिले, अथवा 
उनके प्रति अधिक शिष्टतापूवक व्यवद्दार हो इतने भर से उनकी 
उन्नति नहीं होगी । यह तो हर कोई सरकारी पर विपयी मनुष्य भी 
करने के लिये तैयार हों जायगा। पर इससे यह न कहा जायगा कि 
वह नारी-प्रतिष्ठा के रहस्य को समझ गया | फज कीजिए कि यदि 
“किसी दिन स्त्रियां हमारी सभी हलचलो पर अपना अधिकार जमा लें 
आर आज हम उन्हें जिस तरह रखते हैं उसी तरह वे हमको रखने 
लगे, तो क्या उस स्थिति में हमारी तमाम आकाज्षाये तृप्त हो 
जायेंगी ? क्या हमे आत्मिक संतोष प्राप्त होगा 

स्री-पुरुषों की शरीर रचना मे भेद है, खभाव मे भेद है, और 
ससास्यात्रा के कतंव्यो मे भी भेद है । पर दोनो का उत्तरदायित्त्व 
सो एकसा ही होना चाहिए, दोनो का आनन्द एक्रंसा ही होना 
चाहिए, आशा, आकांक्षा, भय और चिता भी एकसा हो होनी 
चाहिए । बिना उत्तरदायित्व और पुरुषार्थ के प्रतिष्ठा नही प्राप्त 
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हो सकती, न टिकती ही है । उत्तरदायित्त्कहीन प्रतिष्ठा व्यर्थ का 
शिष्टाचार है, खुशामद है, अथवा सभ्य मजाक है । शिक्षा के 
मानी आलंकारिक सस्कार, या बाह्य आडम्बर नहीं । शिक्षा है 
उत्तरादायित्व को समझने की शक्ति, उत्तरदायित्व का उत्साह 
पवक आह्ान कर होशियारी के साथ उसे निबाहने की शक्ति । 
जब तक डिायो को ऐसी शिक्षा ओर सामाजिक प्रतिष्ठा नही मिंस 
जाती तब तक ठी-खातंत्रय अमृत संजीवनी होन के बदले उनका 
'ठगने का एक मोहिनी-मन्त्र ही रहेगा । 

याज्षवल्क्य अपनी सम्पत्ति मैञ्रेयी और कात्यायनी के बीच 
बांटकर खबं ब्रह्मानंद मे लीन होना चाहते थे । इसपर मैत्रेयी ने 
उन्हे खरी खरी सुना दी । आपको जो खास चीज प्राप्त हुई है, 
पजैसके आनन्द मे आप यह सम्पत्ति हमे देने की आयोजना 
ऋर रहे हैं, वही मुझे दे दीजिएगा न ? आप हमे अपनी संपति दें 
रह है पर में पूछती हू कि आप समस्त ससार की सपत्ति हमे देदें 
तब भी क्‍या हमे वह सिल सकता है जो आपने प्राप्त कर लिया 
है ? आखिर याज्वल्क्य को वःबूल करना पडा कि मैँत्रेयी उससे 
नीची कोटि की विभूति नहीं थी । सावित्री के प्रति उसके पिता, 
नारदमुनि, श्रसुर, और पति सब ने दया दिखाई | पर उस मानिनी 
से किसी एक की न मानी । अपना स्थान (दरजा) छोड कर वह 
सुखी रहना नहीं चाहती थी। वनवास के प्रसंग पर श्रीराम ने भी 
सीता के प्रति खूब दया दिखाई, अरण्य के कष्टों का भ्रयंकर 
वणन कर उसे घर पर रहने का उपदेश क्या पर जनक-दनया 
ओर राम-पत्नी कही दया का पात्र बनने को थी ? राम को शर्माते 
हुए उसने कहा 'में आपके लिए भार रूप नहीं होऊंगी । जंगल 


जीवन-साहित्य १९५ 


मे कांट तथा घास के दूंठ पैर से दबाकर आगे आगे आपका रास्ता 
साफ करती जाऊगी। ब्रुटस की पार्शिया न भी क्‍्याही कहा है. 
“पत्नी की हैसियत से पति की समस्त चिताओ में और रहस्यों में 
उसकी समभागिनी बनने ही मे मेरी प्रतिष्ठा है ।” 

समाज मे जब सीता, सावित्री, और दमयंती का स्थान 
छियो को प्राप्त होगा, सीता, सावित्री और व्मयंती का आदश 
पुन. ताजा होगा तभी झायो की उन्नति होगी और झिायो की उन्नति 
धोने पर ही क्षीण सत्त्व देश की उन्नति होगी । 
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त््नों हृदय राष्ट्र की तिजोरी दे | जवतक राष्ट्रीय भाव- 
नाओं आर आकांक्ाओं का स्वीकार स्लियों की 

ओर से न होगा. तव तक वे सुरक्षित नहीं, तिजोरी मे छिसी भी 
तरह की चीज रखना सविधा जनक है | हम उस तिजोरी का 
दलीलों के हथोड़े से नहीं तोड़ सकते | वहाँ तो श्रद्धा की चावी 
ही काम दे सकती है | 

जत्र जत्र कभी समाज में कराई नया तत्त्व ग्रविष्ठ हुआ है 
तब ततब्र ज्री-हृदय में भारी क्रान्ति हुई है | गो-रज्षा के लिए पुरुष 
भले ही जी चाहे उतना लड़े हाँ. किन्तु हलदी ओर छुझ्टम से गा 
की पूजा करके गाय को हिन्दू धर्म के समान ही सालविक बनाने 
का संमान तो त्रियों को ही है । 

अहिला धर्म को स्लिया ने जमानों स स्वीकार किया है। 
घर्म-पालन का उत्साह और पत्रित्रवा सब्न्चित करने के आग्रह में 
ल्वी किसी से हार नहीं सकतीं । 

इसीसे राजनैतिक हलचल में कोई खामाविक रूचि न होने 
हुए भी हरएक प्रान्त की छ्ियों गाँधी जी के आन्दोलन को सम- 
मने लगी है | सख्री-बछय की भावना की कद्ठ करने ज्ञितनी सभ्यता 
सीखने में सरकारों को अभी देर है | परन्तु अहिंसा धर्म का ओर 
गरीतरों के प्रेम के धर्म का फैलाव करने में स्तल्ियों को बहुत देर 
न लगेगी । 
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जिस तरह हिन्दुस्थान की ख्त्रियो ने एक बार गो-रक्षा के 
लिए भारी परिश्रम किया था, उसी तरह अन्त्यजोद्धार और खादी 
अचार के काम को हिन्दुस्थान की ख्लियाँ अपना ले तो हिन्दुस्थान 
में धर्म का पुनरुद्धार होने मे 'अधिक देर न लगे । और यदि स्लियाँ 
इतना काम कर डाले तो कहा जायगा कि उन्होने हिन्दुस्थान को 
स्वराज्य दिलाया । 


पे 


प्रेम की कठोरतः 





ञ््ी ओर पुरुष का ऐक्य वतलाने के लिए ख््री को पुरुष 


का आधा अज्डज कहा है | समाज को राह लयाने 
की शक्ति ख्तरियो से देख कर इस अर्थ को उत्तमार्ध नाम भी प्राप्त 
हुआ है | यदि समाज से यह आवा विभाग जड़ रहे तो उसका 
अर्थ यही होगा कि समाज को अर्ान्न ( वायु) की व्यथा हो गई; 
यदि पुरुष तो खदेशी धर्म की स्थापना करना चाहे, परदेशी से 
दउ्ध छेड दे, और स्त्रियां परदेशी ही पहनी फिरे तो समाज की 
क्‍या दशा हो | 
हम शत्रु के साथ प्राणान्तिक युद्ध करें और हमारी खियां 
शत्रु की सहायता करती रहे, ऐसी शिथिति किसी समय इतिहास 
मे आपने देग्वी है ? आज वह दशा हिन्दुस्थान में है | पुरुष शुद्ध 
खादी पहनते रहे ओर स्त्रियां विदेशी का आग्रह रक्खे यह दृश्य 
देखकर हिन्दू संसार के विषय मे कौन आशावान्‌ रह सकता है ९ 
गृह-संसार में माता-पुत्र, भाई-बहन, पति-पत्नी आदि सम्बन्धों में 
यदि निरा स्वार्थी मोह न हो, कुछ भी प्रेम का अंश हो, तो एक 
को स्वदेशी धमम में लिपटा देख कर दूसरे को श्रेम की उत्कटता के 
कारण तो जरूर परदेशी का त्याग सूमे । 
हमे स्त्रियों के प्रत्ते कुछ कोमनता अवश्य धारण करनी 
चाहिए । हमे ब्लियो की स्वतन्त्रता न छीन लेनी चाहिये और हमें 
उन्हें आदर की दृष्टि से देखना चाहिए, यह्‌ सब योग्य है और 
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आवश्यक है । परन्तु ल्लिया तो दुर्बेल ही बनी रहेगी, स््रियों कभी 
मोह पर विजय नही प्राप्त कर सकतो, खियो को सममाना अशक्‍्य 
है यह कह कर उनकी उपेक्षा करनी था उनके प्रति दया दिखाना 
उनके अपमान करने के तुल्य होगा । 

स्रियो का स्वभाव भावनामय होता है | यह मानने के लिए 
कोई भी कारण नही कि धर्म पालन मे वे हमसे पीछे रह जानेगी। 
हमने स्लियो को सममाने का प्रयत्न ही नहीं कियां । जितना कास 
दबाव से हो सके उतना ही करा लेन को हम ललचाते है। हम 
चाहते हैं कि बिना ही परिश्रम कुट्ुम्ब भे नये सस्कार प्रविष्ट हो 
जाय॑ । किन्तु यह दुराशा है । बिना परिश्रम तो खराब चीजे ही 
प्रविष्ठ हो सकती है | हरएक अच्छी वस्तु कष्टसाध्य होती है । 
यदि घर-संसार सुधारना है तो स्वयं दु.खी होना पडेगा और 
दूसरो को भी दुखी करना पड़ेगा । एक दूसरे की कमनोरी को 
उत्तेजना देने से हम कुछ दिन मज़े मे रहेगे, परन्तु उसमे प्रेम का 
खून ही होगा । प्रेम प्रसज्जोपात्त कठोर हो सकता है; अथवा यो 
भी कह सकते है कि जीवन मे केवल प्रेम ही को कठोर बनने का 
अधिकार है ! 

जिन लोगो ने वेष्णव धर्म चलाया, मयांदाये बॉध दी; उनमे 
कम कठोरता नहीं थी । उस कठोरता ही के कारण समाज इतना 
शुद्ध, संस्कारी, ओर कला-रसिक हुआ है । शुद्ध जीवन विताने के 
लिए भारतीय ख्लरियो ने जितनी कठोरता सीखी है उतनी शायढ 
हो दूसरा कोई समुदाय सीख सकेगा | यह मान लेना हमारी 
दुबंलता का सूचक है, कि आज स्तरियाँन मानेगी । दमयन्ती को 
आधा वल्ल देते ओर सीता को वल्‍्कल परिधान करते समय एक 
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क्षण मात्र भी विचार नहीं करना पड़ा था | खदेश रक्षा के लिए 
कार्थेज की ख्रियो ने अपने बाज भी उतार दिये थे । पुरुषों को 
शहीद बनाने के लिए उन्होंने अपने वालो की पनच गुण बना दी 
थी। देश और धर्म की रक्षा के लिए अपना और समाज के सतीत्व 
की रक्षा के लिए ब्वियो ने अब तक क्या क्‍या नहीं कर दिखाया ? 

अश्रद्धा छोड़ कर-और पिथ्या खुशामद त्याग कर हमे स्नियो 
से प्रार्थना करनी चाहिए कि वे धर्म-संरक्षणाथ हमे सहायता दे, 
हमें प्रेरणां करे। परठेशी कपडे से हिन्द-माता की खतन्त्रता और 
प्रतिष्ठा छुटी जा रही है । 


प्रेस का अधिकार 


न्नज्््ननन अियत-+5 


० विद्यार्थी अपने घर का एक प्रिय रत्न होता है । 
माता-पिता अपने लड़को को प्रसन्न रखने के लिए 
उनके अनुचित हठो को भी पूरा करते हैं | एक-दूसरे को सन्तुष्ट 
रखना यह हर एक घंर का मुख्य नियम है | मनुष्य पोशाक की 
जो इतनी चिन्ता रखता है वह भी दूसरे का सन्‍्तोप और आदर 
प्राप्त करने ही के लिए । समाज मे जो चस्तु प्रतिष्ठित गिनी जाती 
है उसीका सभी सेवन करते हैं | 
अन्तिम बीस पचीस वर्षों का मेरा अनुभव है फि समाज में 
कोनसी चीज प्रतिष्ठित गिनी जाय और कौनसी नहीं, इसका 
'निर्णय प्रौद़ विद्यार्थी ही करते आये हैं। कालेज में जा कर अँग्रेजी 
शिक्षा लेने वाला विद्यार्थी जिस पोशाक का पसद करता है वद्ी 
समाज में रूढ होता चला आया है । बोलने चालने का जो ढद्भ वह 
उपस्थित करता है, सामान्यजन उसीका अनुकरण करते आये हैं । 
सामाजिक रीति-रिवाजो का नेठ्त्व विद्याथियों को प्र प्त हुआ 
जरूर, उरिन्तु वे खुद ही खतन्त्र न थे। बिलायती ढद्ञ का अनु- 
करण करने की ओर ही प्राय उनका झुकाव रहा । अब उनमें 
राष्ट्रीय आ गई । वे सममने लग गये है कि खामिमान की रक्षा 
ही मे पुरुषार्थ है। खद्देशी रिवाज, खदेशी मान्यतायें, खदेशी 
पोशाक और खदेशी रहन-सहन में काव्य और सुन्दरता भो 
है. इसे अब वे मानने लगे हैं । वे घर मे और उसी प्रकार समा॥७ 


१९७ प्रेम का अधिकार 


मे भी वे एक नया ढद्भ शुरू कर सकते हैं | यदि वे खादी का ही 
आग्रह रक्‍्खेंगे तो घर मे माता, पिता, भाई, बहन आदि कोई उन्हे 
अगप्रसन्न न करेगे । जिस बालक या युवक ने अपनी सुशीलता से 
घर के सभी लोगो का मन चुरा लिया है उसकी सत्ता असाधारण 
होती है | सुशील लड़के को अप्रसन्न करने का साहस किसी में 
भी नहीं होता | अपनी पसन्दगी घर वालों पर भी लादना यह 
उसका प्रेम का अधिकार है । लड़के यदि ऐसी पोशाक का आम्ह 
करे कि जिसमे देश का हित, धर्म की रक्षा, पेसे की बचत, गरीबो 
की सहातया, हाथ की कारीगरी और कुलीनता का सौदय भी है. 
तो अवश्य ही उसका असर सारे परिवार पर पड़ेगा । अवश्य 
सम्पूर्ण कुट्ठम्ब मे उसका तात्कालिक प्रभाव पड़ जायगा । 

यह केवल तक नही, प्रत्यक्ष अनुभव की बात है | सन्‌ 
१९०५-०७ की हलचल के अन्तर्गत जो खदेशी का वातावरण 
देश में फेना था, उसमे हमने ऊितने ही विद्याथियो को देखा था 
कि उन्होने अपने-अपने घरों मे से तमाम विदेशी कपड़े 
निकाल कर फेक दिये थे । सरकारी अधिकारियो के लड़को ने भी 
अपने अ' ने घर में स्वरशी कपडे ओर खदेशी चीनी का प्रचार 
किया था । मुझे यह कहते हुए आनन्द होता है कि अब भी उन्त 
घरो में देशी चीज़े ही बरती जाती है। एक बार साफ किया हुआ 
धर प्रयः अधिकांश मे फिर कभी अप्रविशन्नता की ओर नही 
भुकता; हाँ, घर के एक-आध मनुष्य को खदेशी-विषयक प्रेम 
ओर आमरह जरूर रखना चाहिए। 

पर हमारी उन दिनो की स्वदेशी विशुद्ध नहीं थी, तो भी कोई 
अह न समर ले कि हमारे घर में उसे ग्रस्थापित करने में हमे 
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कोई अयास नही करना पडा । परन्तु हममे मिशनरी उत्साह था । 
जो चीज़ गले उत्तर गई वह सभी के गले उत्तरनी ही चाहिए, 
ऐसा हमारा आम्रह था । हमारा हर एक निश्चय संक्रामक था । 
हमारी उत्कटता के सामने किसी का निरुत्साह या लापवाही ठहर 
नही सकती थी | माता-पिता हमारा उत्साह देख कर हमारे वश हो 
जाते थे । हमारी दलीले उनके गले उत्तर या न उतरे तो भी उन्हे 
हमारे कथनानुसार इसलिए चलना पड़ता कि कही हम अप्रसन्न 
न हो जाय॑ । वे इतना तो म्पष्ट देख सकते थे कि हमारा सट्डुल्प 
शुभ है, धम्य है और देश के कल्याण का है । 

आज विद्यारथियो मे यदि खादी के विपय मे यही लगन 
लग जाय, परदेशी के प्रति घृणा हो और अपने आस पास 
यही वातावरण फेलाने का उन्हे शौक हो तो वे अपने गांव या 
शहर के बहुतसे भाग को निष्पाप और निर्मल कर सकते हैं । 
हमारी उदासानता ही परदेशी का दल है । जहाँ जहाँ हमारे प्रेम 
का प्रभाव पड़ सकता हो वहां वहाँ हमे खदेशी का वायुमण्डल 
बनाते रहना चाहिए । खदेशी विषय का हमारा प्रेम इतना निर्वीय 
तो कदापि नहीं होने पावे कि हमारे वातावरण में भी परदेशी 
कपड़े सिर ऊँचा करके घुस सके । हरएक युवक को चाहिए कि 
वह जहों जाय अपना वातावरण ले कर ही जावे । इसके लिए 
असहिष्णुता सीखने की आवश्यकता नहीं, चिढ़ने की जरूरत 
नही है, आक्रामक टीका करने का भी कोई प्रयोजन नही है। 
जिस प्रकार मछली पानी मे ही रह सकती है उसी प्रकार हमे भी 
अपने खभाव को ऐसा बना लेना चाहिए कि हम केवल ख़देशी के 
चायुमर्डल मे ही असन्नता पूर्वक रह सके । 


मुक्कावालि 


निष्पाप जीवन में जो सुदरता है वह बिना अनुभव के नहीं 
सालछ्म हो सकती | 

प्रेम सुंदर है । 

जीवन्पुक्त, मुमुक्षु, संसारी अथवा पतित, सभी एक ही ससार 
में रूते है और एक ही सा काम भी करते है । परन्तु उनका हेतु 
मिन्न-मिन्न होने से उन्हें फल भिन्न-भिन्न मिलते है। 

आत्म निवेदन--शुरू चरणों मे आत्म-समपंण कर देने से 
निश्चिन्तता का आनन्द प्राप्त होता है । 

खूबी तो तब है जब मनुष्य अपनी कल्पना को खुद ही कार्या- 
न्वित करके दिखा दे । 

उपादान का यथाश ज्ञान प्रतिभा को प्रेरित करता है । 

मनुष्य का गुरु काम है । 

अपने आसपास मित्र इकटठ्ठे कीजिए, खुशामद्ियि अथवा अन्ध 
भक्तो को नही । 

नीति-नियमो की अपेक्षा प्र म, दाक्षिस्य, दया और सह्ृदयता 
आदि स्रिग्ध भाव कही अधिक कीमती है | 

विस्मृति प्राण क्षीण होने का लक्षण है । 

जिस समाज से धमे का लोप हो जाता है उसकी स्मृति अश- 
शाल्र ही बन जाती है । । 

आज हमारे समाज को मन्त्र द्रष्टा ऋषियों की ज़रूरत है। 
ससाज व्यवस्थापक आचाय तो अण्ने आप आ (लगे | 
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दान की अपेक्षा त्याग का महत्व अधिक है । दान दे कर हम 
गरीबो के कष्टो को कम करते है परन्तु सम्पत्ति का त्याग करने 
से तो हम गरीबो की गरीबी को ही दूर कर देते हैं । कई बार हम 
दान द्वारा सामाजिक पाप का प्रायश्वित करते है तरन्तु त्याग के 
द्वारा तो हम उस पाप को ही छोड़ देते हैं । ह 

बेगार में पकड़ा हुआ आदसी आवश्यकता से कम काम 
करता है | साधारण मजूर मजूरी के पैसो के जितना काम कर 
देता है | परन्तु कारीगर अपने काम के प्रेम के कारण अपनी: 
मजूरी की अपेक्षा भी कुछ अधिक ही काम कर जाता है। 
कारीगर कपण नही होता । 

शहर गावों की सुन्दरता को छट लाते है, परन्तु वे सुन्दर 
नही बन सकते । 

जो लड़का अपने समय का सदुपयोग कर सकता हो उसका 
संपण विकास तभी होगा, जत्र आप उसे संपूर्ण खाधीनता दे देंगे । 

खेती का प्रेम होना प्रभुता का लक्षण है । परन्तु खेती से 
खूब पेसा कमाने की होस का नाम खेती का प्रेम नहीं है । 

आप चाहे कितनाही प्रगति का ढाल पीठते रहे परन्तु संसार 
से जो विश्रान्ति (९०ए०८४८०) चल बसी है वह जबतक लौट करके 
नहीं आवेगी तबतक ससार की दशा द्यनीय ही बनी रहेगी । 

यह संसार-चक्र प्रचण्ड वेग से दौड़ा जा रहा हैं । परन्तु 
कह! ९ किसी को पता नहीं है कि कहा । क्यो कि ईश्वर पर 
श्रद्धा ही किसे है। मनुष्य को तो यही समाधान है कि जो सब का ' 
दाल होगा वही मेरा भी होगा | 





सस्ता-साहित्य-संडल, अजमेर. 
स्थापना सन्‌ १९२५८ ६०; सूलधन ४००००) 

उद्देश्य--सस्ते से सस्ते मल्य में ऐसे धारपिक, नेतिक, समाज सुवार 
सम्बन्धी और राजनैतिक साहित्य को प्रकाशिद करना जो देदा को स्वराज्य 
के लिए तैय्यार बनाने में सहायक डो, भवशुदर्कों में नवजीवन का 
संचार करे, खीस्वातंन्‍्य और गहुनोद्धार आन्दोच्इन को चल मिले । 

सस्थापक--पेठ घनप्रयामदासजी दिडल्य ( सभाएंति ) सेठ 
जमनालालर्जी बजाज भादि सात सज्जन | 

मंडल से---राष्ट्रनिर्माणमाछा और राष्ट्र-जाशुतियाला ये दो मालाएें 
भ्रकाशित होती हैं । पहले इनका नाम सस्तीझाला कौर 9रकीर्णमाछा था ॥ 

राष्ट्र निर्माणमाला (सस्तीमाजा) में प्रौद भौर सुगिक्षिद छोगों के 
लिए गंभीर साहित्य को पुस्यक्क निकलती हैं । 

राष्ट्र-जायूतिमाला (प्रकीर्णमाछा) में समाज सुधार, आम संगठन, 
अहठुतोद्धार और राजनैतिक जागृति उप करनेवाल्दी पुस्तकें निकहती हैं ) 

स्थाई ग्राहक होने के नियम 

€ ६ ) ऊपर्युनः भव्येक मारा से चए भर में फम् से कम सोलह सी 
पृष्ठों की पुस्तकें 9काशित होती हैं । ( २ ) ध्त्येक माला को पुस्तकों का 
स॒ल्य डाक व्यय सद्दित 2) वार्षिक हैं। अथांद्‌ दोनों माछाओं का ८) 
चार्पिक । ( ३ ) स्थाई शाहक बनने के दिए केवल एक बार-॥) पत्येक 
माला की प्रवेदः फ़ीस लो जाती है। जुथांत्‌ दोनों मारझाभों का एक रुपिया । 
(४ ) किसी साला का स्थायी अआहक बन जाने पर उसी माला की पिछले 
चषो मे प्रकाशित सभी था चुनी हुई पुस्तकों की एक एक प्रति आहकों को 
लागत भूल्य पर मिर सकती है। ( ५) माला का दर्ष जनवरी मास से 
शुरू होता है । ( ६ ) जिस घर्ष से जो ग्राहक बनते हैं उस वर्ष की सभी 
पुस्तक उन्हें लेनी होती हैं । यदि उस दर्ण की कुछ पुस्तक उन्होंने पदले 
से ही ले रखी हों तो उनका नाम द मज्य काय्योलय में लिख भेजना चाहिए । 


डउसरू व की शेष पुस्तकों के सिम क्रिचन; रुएया भेजना चाहिये, यह 
काय्यांटय से रचना मिल जायगी। 


सस्ती-साहित्य-माला के प्रथम वर्ष की पुस्तकें 
(१) दक्षिण अफ्रिका का सत्याश्रह--अ्रथम भाग ( महात्मा 
) पष्ठ सं० ६७२, मूल्य स्थायी ग्राहकों से ।&) सवेसाधारण से ॥) 

(२ ) शियाजी की योग्यता--( छे० गोपाल दामोदर तामस्कर 
एमस० एु० एछ० टी० ) पष्ठ १३२ मूल्य ।८) आहकों से ।) 

(३ ) दिव्य जीवन--पुस्तक दिव्य विचारों की खान है।पृछ्ठ- 
संख्या १३६६, सूल्य ।:5) आहकों से ।) चौथी बार छपी है । 

(४) भारत के स्ली रल्ल--( पाँच भाग ) इस में चैदिक काल 
से लगाकर आज तक की आय सब धर्मों की आदर्श, पतिन्नता, चिटुुपी 
और भक्त कोई ५०० ख्रियो की जीवनी होगी । प्रथम भाग पष्ठ ४१० 
सू० १) आहकों से ॥) दूसरा भाग दूसरे वर्ष मे उपा है। एछ ३२० सू० ॥-2) 

(४ ) व्यावहारिक सम+्यता---छोटे बड़े सब के उपयोगी ज्यावहा- 
रिक शिक्षाएँ । पृष्ठ १२८, मूल्य ॥)॥ आाहकों से 5$)॥ 

( ६ ) आत्मोपदेश--पृष्ठ १०४, सू० ।) आहकों से 5) 

(७ ) क्‍या कर ? ( टॉल्सटॉय ) महात्मा गांधी जी लिखते 

इस पुस्तक ने मेरे मन पर बढ़ी गहरी छाप डाली है। विश्वन्नेम 
सनुध्य को कहाँ तक ले जा सकता है, यह मैं भधिक्ाधिक समझने लगा” 
भथम भाग पछठ २३६ सू० ॥८) ग्राहकों से ।&) 


(८) कलवार की करतूत-+( नाटक ) (छे० टाब्सटाय) अथौत्‌ 
शराबखोरी के दुष्परिणाम, पष्ठ ४० सू० -2)॥। ग्राहकों से -)) 

(-६ ) जीवन साहहित्य--(भू० ले० बाबू राजेन्द्रमसादजी) काका 
फालेलकर के धामिऊ, सामाजिक और राजनैतिक विपयों पर मौलिफछ और 
सिननीय लछेख--प्रथम भाम-पृष्ठ ३२१८ सू० ॥) आहकों से ।८) 


४ प्रथम बषे से उपरोक्त नो पुस्तओे १६६८ प्रष्ठों की निकली है 


खससस्‍ती-साहित्य-माला के द्वितीय वष की पुस्तकें 


(१) तामिल वेद--.छे० अछूत संत ऋषि तिरुवल्छुवर] धर्म और 
नीति पर अमृतमय उपदेश-पुष्ठ २४८ मू० ॥7) ग्राहको से &)॥ 

(२ ) स््री और पुरुष [स० टाल्सटय] सी और पधुरुषों के पार- 
स्वरिक सम्बन्ध पर आदुश विचार-पृष्ठ १५४ स्ूू० ।£) आहको से ।) 


(३ ) हाथ की कताई बुनाई [अजु० श्री रामदास गौड एम० ए०) 
पृष्ठ २६० मू० ॥2) आहकों से |£)॥ इस विपय पर जाई हुईं ६६ सुस्तकों 
से से इसको पसंद कर म० गाधीजी ने इसके लेखको को १०००) दिया है । 

(४ ) हमारे जमाने की गुलामी (टाल्सटाय) पृष्ठ १०० ,रू० )) 

(४ ) चीन की आवाज़--पृष्ठ ३३० मू० 2) आहकों से 55)॥ 

(६ ) दृ० अफ्रिका का सत्याप्रह--(दूसरा भाग) ले० म० गांधी 
पृष्ठ २२८ सू०॥) आहकों से ।2) प्रथम भाग पहले वर्ष में निकल चुका है । 

(७ ) भारत के स््रीरल (दूसरा भाग] पृष्ठ छगभग ३२० सू्‌ ० ॥।-2] 
आहको से (52) प्रथम भाग पहले चर्ष मे निकल चुका है। 

' (८) जीवन खाहित्य [दूसरा भाग] पृष्ठ ऊमभग २०० मू० ॥) 
झाहको से 5) इसका पहला भाग पहले वर्ष में निकल चुका है। 
दूसरे वष मे लगभग १६४० प्रष्टों की ये ८ पुंस्तके निकली है 


सस्ती-प्रकी्-माल्ा के प्रथम वे की पुस्तकें 
(१ ) कमेयोग--पृष्ठ १५२, म्ू० ।.) आहको से !) _ 
(२ ) सीताजी की अश्नि-परीक्षा-पछ १२४ म्‌० ।-2आ्राहकों से 5)॥ 
(३ ) कन्याशित्षा--पष्ट सं० ९४, मू० केवल |) स्थायी ग्राहकों से &) 
(४ ) यथा आदश जीवन-पष्ठ २६४, स्‌० ॥-2) आहको से |)! 
«(४ ) स्वाधीनता के सिद्धान्व--पष्ठ २०८ मू० 0) माहझों से ।-)॥ 

( 8 ) तरागित हृदय---( छे० पं० देवशर्म्मा विद्यालंकार) भू छे० 
पं० पद्मसिहजी शर्मा पृष्ठ १०६, सू० 5) आाहकों से ।-) 

(७) गैगा गोविन्द्सिह ( ले० चण्डीचरणसेन ) ईस्ट इण्डिया 
_फम्पनी के अधिकारियों और उनके कारिन्दों की काछी करतूते और देश को 
'विनाझोन्मुख स्वाघीनता को बचाने के लिए रूडने वाली आत्माओं की चीर 
गाथाओं का उपन्यास छे रूप से वर्णन-पृष्ठ २८० मु० ॥2) आहकों से।55)0 

( ८५० स्वामीजी अद्धानंदजी] का बलिदान ओर हमारा 
फर्तेव्य [लि० पं हरिभाऊ उपाध्याय] पृष्ठ ३२८ सू० ।2) आहको ले ॥) 

( ६ ) यूरोप का सम्पूर्ण इतिहास [अथम भाग] यूरोप का इतिहास 
घ्वाधीनता का तथा जागृत जातियो की प्रगति का इतिहास है। अत्येक भारत- 
दासी को यह अन्थ रल पद्ना चाहिये । पृष्ठ ३६६ म्‌०॥2) भाहकों से ॥2) 

प्रथम वर्ष में १७६२ प्रष्ठो की ये € पुस्तके निकली दे 


रे 


सस्ती-प्रकीए-माला के छ्वितिय वर्ष की पुस्तकें 

(१ $ यूरोप का इतिहास [ दूसरा भाग ] पृष्ठ २२० सू० ॥-2) 
प्राइकों से 2) (२) यूरोप का इतिहास [ तीसरा भाग ] पुष्ठ २४० 
मू० #-2) आाहकों से 2) इसका प्रथम भाग पहले वर्ष में निकछ छुका है । 

(३ ) ब्रह्मचये-विज्ञान | छे० एं० जगल्ारायणदेद पराम्मो, साहित्य 
शास्रो | भद्धदर्य दिएय की स्वोत्कृषपुरतक--मभू० ले० प्‌ं० लक्मणनारायण 
गर्दु--पृष्ठ ३७४ सू०।॥-2) आह से ॥-)॥॥ 

(४) गारों का श्झ्ठुत्च | बाद रामचन्द्र जम्मा] संसार में गोरों के 
प्रभुत्त का अंतिम घटा बे चुका | पुशियाई जातियां किस तरह जागे घत्‌ 
कर राजनैतिक प्रश्ुत्द प्राछ्ठ कर रही हैं यही इस एुस्तक का मुग्ष्य विषय 
है। पृष्ठ २०४ सू० ४] आहको से ॥2) 

(४ ) अनाखा--फऋास के सर्द श्रेष्ठ उपन्यासकार विक्टर झा गो के 
“गुफ९ ],9प277 | ॥9/” का हिन्दी अनुवाद | अनुवादक हैं ठा० 
रूक्मणसिदद बी० ए० एछू० पएरू० बी० पृष्ठ ४७४ मू० १2) आहकों से ५) 

द्वितीय बे में २४६७० पृष्ठां की, ये ५ पुस्तके निकली है 

राष्टू-निर्माण माला के कुछ प्रंथों के नास [तीसराव्े] 

( * ) झआात्म-कथा( प्रथम खड ) म० गांधी जी लिखिलत- 
लझु० पं० हरिभाऊ उपाध्याण। एृष्ट २१६ स्थाई आहको से मूल्य फेचल॥८) 

छुस्तक छप यई है । 

(५२ ) श्री राम चरिक् (३) भोकृष्ण चत्चि-हन दोनों पुस्तकों 
के लेखक हैं भारत के भ्रसिह इतिहासअ «ी खचिन्तामरि विनाएक 
देद्य णझ्र, ए (४ ) समाज-विज्ञान [ रे० श्री चन्द्रराज अण्डारी ] 

राष्ट्-जागतिमाला के कुछ ग्रन्थों के नाम [तीसरा वर्ष] 


. (१ ) सामाजिक कुरीतियां [टाल्खटाय] (२) भारत में व्यसन 
ओर व्यमिचार [ छे० घैजनाथ महोदय की, ए, ] ( हे ) ध्याश्महरियार: 


[ बामन मल्दार जोशी ] [,४ | टाल्लटाय के कुछ नाटक 
विशेष हाल जानने के छिए बड़ा सूचीपत्र मंगादये । 


पता--छसस्‍्ता-साहित्य मण्डल, झजमेर 


